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पहले संस्करण का वक्तव्य 


यह अभिनदन-ग्रथ विश्ववद्य महात्मा गाधी के जन्म-दिवस (आशिविन कृष्ण १२) 
पर हिन्दी मे प्रकाशित करने की अनुमति देने के लिए हम सर सर्वपल्ली राधाकृष्णन के 
अत्यन्त आभारी है । अनुमति देने मे श्री राधाकृष्णन ने एक गत रखी थी जो उन्हीके 
शब्दों में इस प्रकार है--- 

# ड्ठपण पक्रप[ प्र०0६ ग्राबंप्ट ब्ाए. छाणी३: ठप: ० 7 थात॑ 080.. ४9९ 
#ट8्प्रीधयाए. 97080 जा]. 526 खैश्ावंत्त 07 0 थार 0. पाल. बला ० 
ता$0255९तै वाताब्रा हऑपतेलाह का कला फ्रशांब्रा। ?? 

(” आप इस पुस्तक से कोई मुनाफा नहीं उठावेगे और जो भूनाफा होगा 
उसे विलायत में पढनेवाले दीन-दुखी भारतीय विद्याथियो के सहायतार्थ मेरे पास 
भेज देंगे ।”) 

इस शर्त को हमने सहर्प स्वीकार किया, क्योंकि 'मण्डछ' तो एक सा्वेजनिक 
सस्था है। और उसका ध्येय सत्साहित्य का प्रसार करना है, पैसा कमाना नही । 

अनुमति तो मिली, पर काम भारी था--साढे तीन सौ पृष्ठो का अनुवाद, 
छपाई आदि, और इवर समय की कमी । अनुमति २४ सितम्बर को मिली और पुस्तक 
१० अक्तूबर (चर्खा द्वादशी) को गावीजी को भेट करनी थी । 

इस गृरुतर भार को उठाने में हिन्दुस्तान टाइम्स प्रेस के प्रवन्धक और कार्य- 
कर्ताओं का सहयोग हमे पुर्ण रूप से मिला । जल्दी-से-जल्दी यथासाध्य पुस्तक छाप देने 
का ज़िम्मा उन्होने लिया। अनुवाद के विपय में भी यही रहा | मण्डल के स्नेहियो, 
मित्रों और कार्यकर्ताओं ने उत्साहपूर्वक अपनी सुविवा-असुविधा का किचित्‌ विचार 
किये बिना अपना हार्दिक सहयोग दिया, अथक परिश्रम किया और अपना अनमोल 
समय दिया | अगर ये सव अपना काम समझकर सहायता को न दौड पढ़ते तो 
इस ग्रथ' का समय पर निकलना असम्भव ही था । अत हम “मण्डलरू की मित्र-मण्डली 
ओऔर हिददुस्तान टाइम्स प्रेस के सचालक तथा कार्यकर्ताओं के अत्यन्त आभारी हूँ । 

देव की महत्त्वपूर्ण समस्याओ में अत्यधिक व्यस्त होने पर भी हमारी प्रार्थना पर 
१० जवाहरलाल नेहरू ने वर्धा जाते समय रेल में से, इस हिन्दी पुस्तक के लिए कुछ 
शब्द खास तौर से हिन्दी मे लिख भेजे | इसके लिए हम उनके वहुत आभारी है । इसी 
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प्रफार श्री राबाकहृष्णन्‌ का भी हमपर बहुत अहसान है जो उन्होने इस हिन्दी-सस्करण 
के लिए विजेष रूप से 'धूमिका' लिख भेजी | इसके लिए हम उनके उपकृत हे । 
अनुवाद के विषय में भी दो गब्द कहना आवश्यक हूँ | मूल पुस्तक भाषा, 
विचार जीर भावों की दृष्टि से वहुत गम्भीर और किलिष्ट हैँ | पश्चिमी विद्वानों ने 
महात्माजी को हृदय से न जान कर वृद्धि द्वारा जाना है। और वीडिक ज्ञान प्राय 
जटिल होता है | दुमरे, उन विद्यनो ने अपने पाइचात्य वातावरण को सम्मुख रख कर 
महात्माजी का विवेचन किया हैँ | फलस्वरूप उनके लेखों में ऐमे विदेशी मुहावरे, 
पारिभाषिक और चास्त्रीय शब्द जाये कि जिनका हिन्दी मे उल्था करना सुगम काम न 
था। समय तो कम था ही । सम्भव है, अनुवादको और अनुवाद-सम्पादक के सतत 
प्रयत्तगील और सचत रहने पर भी इस ग्रथ में कही-कही शका और मतभेद के लिए 
गुजाइण रह गई हो । विन पाठको के ध्यान मे यदि कोई ऐसी वात आये तो वे उससे 
हमे अवश्य सूचित करने की कृपा करे। 
हू वत्तव्य हम श्री जैनेन्द्रकुमार को धन्यवाद दिये बिना समाप्त नही कर 
सकते । सारी पुस्तक का अनुवाद करा लेता तो आसान था, पर सारे अनूवाद को 
देपना, सम्पादन करता और उसमें सशोधन करना कट्ढही अधिक कठिन काम साबित 
हुआ । बदि श्री जेनेन्द्रकुमार इस सनय हमारी सहायता को न बाते तो यह चीज इतनी 
सुन्दर और सम्पूर्ण नही निकल पाती । सारे अनुवद को उन्होंने परिश्रम से रात-दिन 
एक करऊे देसा और सशोधन तथा सपादन आदि का कार्य किया। इसके लिए हम 
श्री जैनेन्द्रकुमार के अत्यन्त कृतन है । 
बन्त में कृपारू पाठकों से पुन अनुरोध हैं कि पुस्तक में यदि छापे-सम्बन्धी या 
जन्प जूटियाँ रह गई हो, तो हमारी समयाभाव की परिस्थिति को ध्यान में रखकर 
उनके लिए हमे क्षमा करे और उनकी सूचना हमे देने की कृपा करे, जिसमें उन्हे अगले 
सस्करण में सुधारा जा सके । 


"मंत्री 


ऐं 


मेरी झिझक ! 
[ हिन्दी-संस्करण के लिए हिन्दी में छखा ] 


कुछ महीने हुए, श्री राधाकृष्णन्‌ ने मुझे लिखा था कि वह गाधी-जयन्ती के 

लिए एक किताव तैयार कर रहे है, जिसमे दुनिया के बहुत सारे बडे आदमी गाधीजी 
के वारे में लिखेगे | मुझसे भी उन्होंने इस किताव के लिए एक लेख लिखने को कहा 
था । में कुछ राजी हुमा, लेकिन फिर भी एक झिझ्क-सी थी | गावीजी पर कुछ भी 
लिखना मेरे लिए आसान वात नही थी । फिर में ऐसी परेशानियों में फँसा कि लिखना 
और भी कठिन होगया और आखिर मे मेने कोई ऐसा मज़मून नही लिखा । 

में यो अक्सर कुछ-न-कुछ लिखा करता हूँ और लिखने में दिचस्पी भी है । फिर 
यह झिझक कसी ? कभी-कभी गावीजी पर भी लिखा हैँ | लेकिन जितना मेने सोचा 
यह मज़मून भेरे काबू के वाहर निकला । हाँ, यह आसान था कि में कुछ ऊपरी बातें 
जो दुनिया जानती हैं उनको दोहराऊँ । लेकिन उससे फायदा क्या ? अक्सर उनकी वाते 
मेरी समझ मे नही आई, कुछ बातों में उनसे मतभेद भी हुआ । एक ज़माने से उनका 
साथ रहा, उनकी निगरानी में काम क्रिया, उनका“छापा मेरे ऊपर पडा, मेरे खयाल 
वदछे, और रहने का ढग भी बदला । जिन्दगी ने एक करवट ली, दिल वढा, कुछ-कुछ 
ऊँचा हुआ, आँखों में रोशनी आई, नये रास्ते देखे और उन रास्तों पर छाखों और 
करोडो के साथ हमकदम होकर चला। क्या में ऐसे गझुस के निम्वत लिखूँ जोकि 
हिन्दुस्तान का और मेरा एक जुज़ होगया और जिसने कि जमाने को अपना बनाया । 

हम जो इस ज़माने में वढे और उसके असर में पढ़े, हम कैसे उसका अन्दाज़ा 
करे ? हमारे रग और रेशे में उसकी मोहर पडी और हम सब उसके टुकडे हे । 

जहाँ-जहाँ म॑ हिन्दुस्तान के वाहर गया, चाहे यूरोप का कोई देश हो या चीन या 
कोई और मुल्क, पहला सवाल मुझसे यही हुआ--. 'गावी कैसे हू ? अब क्‍या करते है ?” 
हेर जगह गावीजी का नाम पहुँचा था, गाषबीजी की गोहरत पहुँची थी। गेरो के लिए 
गाषी हिन्दुस्तान था और हिन्दुस्तान गाधी । हमारे देश की इज्जत वढी, हैसियत बढी । 
दुनिया ने तसलीम किया कि एक अजीव ऊँचे दर्ज का आदमी हिन्दुस्तान में पैदा 
हुआ, फिर से अबेरे मे रोगती आई । जो सवाल लाखो के दिल मे थे और उनको 


मील / मच 


परेशान करते थे, उनके जवाबो की कुछ झलक नज़र आईं । आज उस जवाब पर अमल 
न हो, तो कल होगा, परसों होगा । उस जवाब में और भी जवाब मिलेगे, और भी अँधेरे 
में रोशनी पडेगी, लेकिन वह बुनियाद पक्की है और उसीपर इमारत खडी होगी । 

आजकल की दुनिया में लडाई का तूफान फैल रहा है और हरएक के लिए 
मुसीबत का सामता और इम्तिहान का वक्‍त है । हम क्‍या करे, यह हर हिन्दुस्तानी के 
सामने सवाकू है । वक्‍त इसका जवाब देगा। लेकिन जो भी कुछ हम करे उसकी 
बुनियाद उन उसूलो पर हो जिनको हमने इस जमाने में सीखा । बडे कामो में हम पडे, 
पहाडो की ऊँची चोटियो की तरफ निगाह डाली और लम्बे कदम उठाकर हम बढें, 
लेकिन सफर दूर का हैं | इसके लिए हमको भी ऊँचा होना है और छोटी बातो में 
पडकर अपने देश को छोठा नही करना है । 
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गांधी-अभिनंदन-पग्रंथ 


प्रास्ताविक 


गांधीजी 0 ७ 
गांधीजी का धरम और राजनीति 
सर सर्वपल्ली राधाकृष्णन 
[ वाइसचासलर, काशी हिन्दू-विदवविद्यालय, काशी | 


भूतल ०र मनृप्य-जीवन की कथा में सबसे बडी घटना उसकी आवधविभौतिक 
सफलताये अथवा उस द्वारा बनाये और विगाडे हुए साम्राज्य नहीं, वल्कि सचाई तथा 
भलाई की खोज के पीछे उसकी आत्मा की हुई यग-युग की प्रगति हैं। जा व्यक्ति 
आत्मा की इस खोज के प्रयत्नों मे भाग छेते हे, उनको मानवी सभ्यता के इतिहास में 
स्थायी स्थान प्राप्त होजाता है । समय महान्‌ वीरो को, अन्य अनेक वस्तुओं की भांति, 
बडी सुगमता से भुछा चुका हूँ, परन्तु मन्‍्तो की स्मृति कायम है । गाधीजी की महत्ता। 
का कारण उनके वीरतापूर्ण सघर्प इतने नही, जितना कि उनका पवित्र जीवन है, और 
यह भी कि ऐसे समय मे जवकि विनाण की णक्ततियाँ प्रवल होती दीख रही हें, 
आत्मा की सृजन करने तथा जीवन देने की गव्ति पर ज़ोर देते है 


राजनीति का धार्मिक आधार 

ससार में गाधीजी की यह ख्याति हैँ कि भारतीय राप्ट्र के प्रचण्ड उत्थान का 
और उसकी दासता की घृखलाओ को हिला डालने तथा जिधिल कर देने का काम एक 
उन्हीने अन्य किसी भी व्यक्ति की अपेक्षा अधिक किया हूँ | राजनीतिन्न लोग णामतौर 
पर धर्म की गहराई में नही जाते | क्योकि एक जाति का दूसरी जाति पर राजनैतिक 
आवधिपत्य और निर्धन तथा निर्वेल मनृष्यों का आथिक गोपण आदि जो लक्ष्य राज- 
नीतिज्नो के सामने रहते है, वे धामिक लक्ष्यों से स्पप्ट ही इतने भिन्न तथा अमसम्बद्र हूं 
कि वे लोग इनपर गम्भीरता से जौर ठीक-ठीक चिन्तन कर ही नहीं सकते । परन्तु 
गाघीजी के लिए तो सारा जीवन यहा से वहाँ तक एक ही अभग वस्तु है। “जिसे 
सत्य की सर्वव्यापक विव्व-भावना को अपनी आऑँस से प्रत्यक्ष देखना हो उसे निम्ननम 
प्राणी को आत्मवत्‌ प्रेम कर सकना चाहिए । ओर जिस व्यक्ति की यह महत्वाकाक्षा 
होगी वह जीवन के किसी भी क्षेत्र से अपनेकों पृथक नहीं रस सकेगा । यही कारण है 
कि मेरी सत्य-भक्ति मुझे राजनीति के क्षेत्र में खीच छाई है, और में बिना तनिक भी 


हा गांधी-अभिननन्‍्दन-प्रथ 


सकोच के तथा पूर्ण नम्नता से कह सकता हूँ कि जो लोग यह कहते हे कि धर्म का 
राजनीति से कुछ सम्बन्ध नही. वे नही जानते कि धर्म का अर्थ क्‍या है ।” और, “'मूझे 
ससार के नब्वर साम्राज्य की इच्छा नहीं है, में तो स्वर्ग के साम्राज्य की अर्थात्‌ 
आध्यात्मिक मुक्ति की प्राप्ति का यत्न कर रहा हूँ। मेरे लिए मुक्ति का मार्ग तो अपने 
देश और मनृष्य-मात्र की निरन्तर सेवा करते रहना ही हैँ । में तो जीवमात्र से अपनी 
एकता कर देना चाहता हूँ । गीता के शब्दों मे, मे 'सम छात्रों च भित्रे च (मित्र और 
शत्रु मे समदृष्टि) होना चाहता हूँ । अत मेरी देशभक्ति भी अनन्त शान्ति तथा मूक्ति 
की ओर मेरी यात्रा का एक पडाव-मात्र है । इससे प्रकट हूँ कि मेरे लिए धर्म से रहित 
राजनीति की कोई सत्ता नही । राजनीति धर्म की सेविका है | धर्म-रहित राजनीति 
मृत्यू का जाल हु, क्योकि उससे आत्मा का हनन होतू है |! राजनैतिक जीव के रूप 
मे यदि मनुष्य बहुत सफल नहीं हुआ, तो उसका कारण यही है कि उसने धर्म को 
राजनीति से पृथक रक्खा, और इस प्रकार उसने दोनो को ही गलत समझा । गाबीजी 
के लिए धर्म मानवी प्रवृत्तियों से पूथक नही है । भारत की वर्तमान परिस्थितिथों मे 

च्पि गाधीजी की स्थिति एक ऐसे राजन तिक ऋ्रान्तिकारी की हैं जो अत्याचार अथवा 
दासता के सामने झुकने से इन्कार करता है, तथापि वह उस हठीले क्रान्तिकारी' से 
बहुत दूर है जिसके भाव-प्रवान काल्पनिक विचार मनृष्य को अप्राकृतिक तथा अमानुषिक 
कार्यो मे फँसा देते है । अनूभव की अग्नि-परीक्षा मे, वह न राजनीतिज्ञ है न सुधारक, 
न दाशंनिक है न आचारशास्त्री, प्रत्यत इन सबका सम्मिश्रण हे । उनके व्यक्तित्व की 
रचना ही धामिक हूँ। उनमे उच्चतम मानवीय गुण भी है। फिर मर्यादाओं से परिचित 
होने तथा अपने स्वभाव की नित्य-प्रासादिकता (हास-परिहास-प्रियता) के,कारण वह 
सबके प्रमपात्र भी बन गये हे । 


धरम का अर्थ है ईश्वरमय जीवन 


ईश्वर के विपय में हमारी जो भी सम्मति हो, इस वात से इन्कार नहीं किया 

जा सकता कि गाघीजी के लिए वह एक परममहत्त्व और विशृद्ध वास्तविकता की 
वस्तु है । उनके ईब्वर-विश्वास ने ही उनको वह मनुष्य बना दिया हैँ जिसकी जक्ति, 
भावना और प्रीति का हम वार-वार अनुभव करते हैँ | वह एक ऐसी सत्ता का अनुभव 
करते हूँ जो उनके निकट ही है। एक आध्यात्मिक सत्ता हूँ जो उनके मन को मथती है, 
क्षुबव्ध करती है, और हावी हो जाती है, जिससे उसकी वास्तविकता का निश्चय होता 
है। वार-बार, जब सन्देह तथा सशय से उनका मन अस्थिर होता है, तव बह उसे 
ईश्वर के भरोसे छोड देते है । रहा यह कि ईब्वर से उनको उत्तर मिलता है या नही ? 
१ सो० एफ० एण्डरुज्ञ-कृत “महात्मा गाधी--हिज्ञ ओन स्टोरी! । पृष्ठ 
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इसका जवाब हाँ भी होगा और नहीं भी । नहीं, इसलिए कि गाधीजी को ग्रुप्ततम 
अथवा दूरतम कोई भी वाणी कुछ कहती सुनाई नहीं देती । हाँ, इसलिए कि उनको 
उत्तर मिला जाव पडता है, वह अपने आपको ऐसा सन्तुप्ट न्तुप्ट अनुभव करने कि उनको 
उत्तर मिल गया हो । वह मिला हुआ उत्तर इतना तर्क-बुद्ध भी होता है कि जिससे 
वह परख लेते हे कि में अपने ही स्वप्नो या कल्पनाओ का शिकार तो नहीं हुआ । 
“एक अलक्षणीय रहस्यमय णकति हैँ जो वस्तु-मात्र में व्याप्त है। में इसे देखता नही, 
परन्तु इमे अनुभव करता हूँ । यह अदुृप्ट शक्ति अनुभव द्वारा ही गम्य है । प्रमाणों से 
इसकी सत्ता सिद्ध नहीं हो सकती, क्योकि मेरी इच्द्रियो से गम्य जो कुछ भी है उस 
सबसे यह गक्ति सर्वथा भिन्न हैं। इसकी सत्ता वाह्य साक्षी से नहीं, प्रत्युत उन 
व्यक्तियों के कायापलट से---उनके जीवन व व्यवहार से-- सिद्ध होती है, जिन्होने अपने 
अन्त करण में ईश्वर का अनुभव कर लिया हूँ । यह साक्षी पैगम्बरो और ऋषियों की 
अविच्छिन्न गुखला के अनुभवों से, सव देशो और सब कालो में, निरन्तर मिलती रह 
है । इस साक्षी को अस्वीकार करना अपने आपको ही अस्वीकार करना है ।”! 

“यह यक्ति या तर्क का विपय कभी नहीं बन सकता । यदि आप मुझे औरो को 
युक्ति द्वारा विश्वास करा देने को कहे तो में हार मानता हूँ, परन्तु में आपसे इतना 
कहे देता हँ--आप और मे इस कमरे में बैठे है, इस सचाई से भी अधिक---मुझे उसकी 
सत्ता का निरचय है | में यह भी कहता हूँ कि में विना हवा और पानी के जी सकता 
हूँ, परन्तु उसके विना नहीं। आप मेरी आँखे निकाल ले, मे मरूँगा नहीं। आप मेरी 
नाक काट छे, में कहँगा नहीं | परन्तु ईश्वर में मेरे विब्वास को उडा दें तो में मरा 
ही पडा हूँ।र 

हिन्दू-धर्म की महती आव्यात्मिक परम्परा के अनुसार, गाघीजी दृढतापूर्वक 
कहते हे कि जब हम एक वार अपनी पाणविक _ वासनाओं द्वारा होनेवाले पतन की 

गहराई से ऊपर उठकर आव्यात्मिक स्वतन्त्रता की ऊँचाई पर पहुँच जाते हैँ तव जीव- 
मात्र में सम-दष्टि होजाती है। यह ठीक हैं कि पर्वत-शिखर पर चढने के मार्ग विभिन्न 
है, हम जहाँ-कही हो वहीसे ऊपरको चढना पडता हैँ। परन्तु हम सवका लक्ष्य एक ही 

| “इस्लाम का अल्लाह वही हैँ जो ईसाइयो का गॉट और हिन्दुआ का ईववर हूँ । 
जिस प्रकार हिन्दू-धर्म मे ईश्वर के नाम अनेक है, उसी प्रकार इस्लाम में भी अल्लाह 
के वहत-से नाम है । इन नामो से व्यक्तियों की अनेकता नहीं, बल्कि उनके गृण प्रकट 
होते है | मनृप्य तो अल्प है, मगर उसने अपनी अल्पता से ही उस महान शक्तिय्याली 
परमेश्वर को उसके नाना गणो द्वारा बखानने का यत्न किया है, यद्यपि वह सर्वधा 
गणातीत, वर्णनातीत और मानातीत हूँ | ईग्वर मे सजीव विश्वास का परिणाम सब 
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धर्मो के प्रति समान सम्मान-बुद्धि होता है । ऐसा मानना असहिष्णुता की पराकाष्ठा 
होगी--और असहिष्णुता एक प्रकार, की हिंसा है--कि आपका धर्म अन्य धर्मो से श्रेष्ठ 
है और अन्य व्यक्तियों से अपना धर्म बदलकर आपका धर्म स्थीकार करने के लिए 
आपका कहना उचित है ।”* अन्य धर्मो के प्रति गाधीजी की भावना निष्क्रिय सहिष्णुता 
की नही, प्रत्यूत सक्रिय कंद्रदानी की है । वह ईसामसीह के जीवन तथा कार्य को 
अहिंसा का एक श्रेष्ठतम उदाहरण बतलाते है । “मेने अपने हृदय मे ईसामसीह को उन 
महान्‌ गुएुओ की पक्ति में स्थान दिया है जिनका मेरे जीवन पर विशेष प्रभाव पडा 
है ।/ पैगम्बर मूहम्मद के चरित्र की, उसके हादिक विश्वास और व्यवहार-कुशलूता 
की, और अली की कोमल दयालता तथा सहनशीलता की वह प्रशसा करते हे । 
इस्लाम द्वारा उपदिष्ट महान्‌ सत्यो को, ईश्वर की सर्वोपरि प्रभुता में आस्था-विश्वास 
को, जीवन की सरलता तथा पवित्रता को, भाईचारे की तीव्र भावना को, और 
गरीबों की तत्परतापूर्वक सहायता को, वह सब धर्मों के मौलिक तत्त्व के रूप में 
मानते है । परन्तु उनके जीवन पर प्रमुख प्रभाव, उसकी सत्य की कल्पना और आत्मा 


अजजनज++++ 


तथा उदारता की भावनाओं के कारण, हिन्दू-धर्म का पडा हैं । 

फिर भी सब धर्म-सम्प्रदाय मृज्य धर्म के साधन-मात्र हैँ । “में यहाँ स्पष्ट करदूँ 
कि धर्म से मेरा अभिप्राय क्‍या हैं | वह हिन्दू-धर्म नहीं है, जिसे मे सब धर्मो से निश्चय 
ही श्रेष्ठ मानता हूँ, बल्कि वह धरम है, जो हिन्दू-धर्म से भी परे चला जाता है, जो 
मनृष्य की सारी प्रकृति को ही बदल देता है, जो अन्त करण के सत्य से आत्मा का 
अविच्छेद्य सम्बन्ध कर देता है और जो सदा जीवन को जुद्ध करता रहता है। 
मनृष्य-प्रकृति का यह स्थायी अग है। यह अपनेको प्रकट करने के लिए किसी भी 
वाबा को कुछ नही गिनता । इसके कारण आत्मा तबतक वेचेन रहती हैं जबतक कि 
उसे अपना, अपने ख्रष्टा का और ख़ष्टा तथा सृष्टि के सच्चे सम्बन्ध का ज्ञान नहीं 
हो जाता ।” 

सत्य के अतिरिक्त अन्य कोई ईइवर नही हैं, और सत्य की उपलब्धि तथा अनू- 
भव का एकमात्र उपाय प्रेम अथवा अहिंसा है । सत्य का ज्ञान और प्रेम का आचरण 
'आत्मणृद्धि बिना असम्भव है | शुद्ध अन्त करण वाले को ही ईइवर का साक्षात्कार हो 
सकता हूँ । अन्त करण की जुद्धि, राग तथा हेप से मुक्ति, मनसा-वाचा-कर्मणा पक्षपात 
से रहितता, और मिथ्या भंय तथा अभिमान से ऊपर उठने के लिए ऐन्द्रियिक प्रवृत्तियो 
के सथर्ष और मन के तकं-वित॒र्कों पर विजय पाना आवश्यक हैँ । और इसका मार्ग हैं 
यम-नियमों का साधन और तपस्या । तप से आत्मा घुरूकर जुद्व होजाता है। हिन्दू 
पुराणों में लिखा हैँ कि देवताओं द्वारा समुद्र का मथन किये जाने पर जो विप ऊपर 
आया उसे शिवजी तिगल गये । ईसाइयो के गाँठ ने मनष्यमात्र की रक्ष। के लिए 
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अपने खास बेटे को निछावर कर दिया | ये सव यदि कोरी कपोल-कल्पित कथाये हो, 
तो भी प्रइन यह है कि इनसे यदि मनृष्यो की किन्ही दृढमूल अन्त प्रेरणाओं की अभि- 
व्यक्ति नहीं होती तो टनकी सृष्टि ही क्यो की गई ? जितना आप प्रेम करेगे, उतने 
ही आप कप्ट-सहिष्णु बनते जायेंगे। अनन्त प्रेम का अर्थ है अनन्त कप्ट सहिप्णता । 
“जो कोई अपना जीवन बचावेगा वह उसे खो बैठेगा ।” हम यहाँ ईइवर का काम कर 
रहे है । हमे अपने जीवन का उपयोग उसकी इच्छाओ की पृत्ति के लिए करता है । 
यदि हम ऐसा नहीं करते और अपना जीवन खर्चने की बजाय उसे बचाने का प्रयत्न 
करते हूँ तो हम अपनी प्रकृति के विपरीत आचरण करते और अपने जीवन को खो 
देते है । यदि हमें जहाँतक हमारी दृष्टि जा सकती है वहाँतक पहुँचने के योग्य बनना 
हो, यदि हमे दूरतक की पुकार पर अमल करना हो, तो हमें सासारिक अभिलापा, 
यज, सम्पत्ति और ऐन्द्रियिक विपयो का परित्याग करना ही पडेगा । निर्धनो और 
जाति-बहिष्कृतो से एकता धाप्त करने के लिए हमे भी वैसा ही निर्बन तथा बहिष्कृत 
बनना पडेगा। निन्दा-स्तुति की परवा न करके, वेघडक सत्य कहने तथा करने में भर 
नि गक होकर सबके प्रति प्रेम तथा क्षमा का वर्ताव करने के लिए, वैराग्य की परम 
आवश्यकता हैँ । ऐसी स्वतंन्त्रता (मृक्ति) उन वन्धन-रहितो के लिए है जो तृण-मात्र 
का भी स्वामी हुए बिना निखिल जगत का उपभोग फरते है। इस सम्बन्ध में गाधीजी 
सनन्‍्यासी के उस उच्च आदर्ण का पालन कर रहे हूँ जो उसे कही भी टिककर रहने 
और जीवन को कोई भी एक प्रणाली स्वीकार करने की इजाजत नही देता । 
परन्तु जब कभी तपदचर्या के इस मार्ग पर पूर्णतया अमर करने का उपदेश, 
केवल सन्यासियों को ही नही मनृप्यमात्र को किया जाता है, तव कुछ अतिथयो तिद्धू 
से काम लिया जाता हूँ | उदाहरणार्थ, जननेन्द्रिय का सयम सबके लिए आवश्यफ हैं, 
परन्तु आजन्म ब्रह्मचारी कुछ ही रह सकते हू । स्त्री-पुरुप के सयोग का प्रयोजन केवल 
शारीरिक अथवा ऐन्द्रियिक सुख ही नही है, प्रत्युत प्रेम प्रकट करने और जीवन-घृखला 
को जारी रखने का भी एक साधन है। यदि इससे दसरों को हानि पहुँचे अथवा किसी- 
की आध्यात्मिक उन्नति में बाधा हो तो यह काम बुरा हो जाता है, वरना स्वय काम 
में इन दोनो बुराइयो में से कोई भी वर्तमान नहीं है । जिस काम द्वारा हम जीते हैं, 
प्रेम प्रकट किया जाता हैं और जीवन-बृखला वढती है, वह लज्जा जथवा पाप फा 
काम नही होसकता | परन्तु जब अध्यात्म के उपदेशक ब्रह्मचर्य पर जोर देते है, तय 
उनका अभिप्राय यह होता हूँ कि मन की एकता को ऐन्द्रियिक वासनाजों हारा नप्ट 
होने से बचाया जाय | 
“7: माधीजी ने अपना जीवन यथासम्भव सीमातक सयत बनाने में कुछ भी उठा 
नहीं रबखा, और जो उनको जानते हैँ वे उनके इस दावे को मान जायेंगे कि वह “सगे 
सम्वन्धियो और अजनवियो, स्वदेशियो और विदेशियों, गोरों और कालो, हिदुणों 
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और अन्य धर्मावल्‍लम्बी मुस्लिम, पारसी, ईसाई, यहुदी आदि भारतीयों में कोई भेद 
नही करते ।” वह कहते हे, “में यह दावा नही करता, कि यह मेरा विशेष गृण हैं, 
क्योकि यह तो मेरे किसी प्रयत्त का परिणाम होने की अपेक्षा मेरे स्वभाव का ही 
अग रहा है, जबकि अहिंसा, ब्रह्मचय आदि अन्य परम धर्मो के विषय में में खूब जानता 
हूँ कि मुझे उनकी प्राप्ति के लिए निरन्तर प्रयत्त करते रहना पडा है ।”* 

केवल शुद्ध हृदयवाला ही ईश्वर से और मनृष्य से प्रेम कर सकता है। सहन- 
शीलता-युकत प्रेम आव्यात्मिकता का एक चमत्कार है। इसमे यद्यण् दूसरो के अन्याय 
हमे अपने कन्वो पर झेलने पडते हे, तथापि उससे एक ऐसे आनन्द का अनुभव होता 
है जो शुद्ध स्वार्थमय सुख की अपेक्षा भी अधिक वास्तविक तथा गहरा होता हूँ । ऐसे 
/अवसरो पर ही ज्ञात होता है कि ससार मे इस ज्ञान से बढ़कर मधुर अन्य कुछ नही 
कि हम किसी दूसरे को क्षणभर सुख दे सके, इस भावना से वढकर मूल्यवान अन्य कुछ 
'नही कि हमने किसी दूसरे के दु ख में झग बेंटाया । अहकार-रहित, गवे-शून्य, भलाई 
करने के गये से भी शून्य, पूर्ण दयालुता ही धर्म का सर्वोच्च रूप है । 


मानवता की भावना 


यह स्पष्ट होगया कि आध्यात्मिकता की कसौटी आकृतिक ससार से पृथक हो 
,ना नही, प्रत्यूत यही रहकर सबसे प्रेम रखते हुए कर्म करना है । यस्मिन्‌ सर्वाणि 
भूतानि आत्मंवाभूदू विजानत ।” अपने पडोसी से अपने समान ही (आत्मैव) प्रेम 
करो । यह जे मिरपवाद है । जीव-मात्र को स्वतज्त्रता और स्थिति की समानता प्राप्त 
होनी चाहिए । इस शर्त की पूर्ति के लिए विश्वभर में स्वतन्त्र मनुष्य-जाति की स्थापना 
तो परम आवश्यक हैँ ही, जो इसे स्वीकार करेगे उनके लिए जाति और धर्म, धन 
और जक्ति, और वर्ग और राष्ट्र के कृत्रिम बन्चनों को छिन्न-भिन्नकर देना भी 
आवश्यक होगा । यदि एक गिरोह या राष्ट्र दूसरे को वरबाद करके आप सुरक्षित होने 
का, जर्मन चैको को वरवाद करके, जमीदार काइतकारों को वरबाद करके और पूजी- 
सति मजदूरों को वर्रवाद करके आप सुखी होने का यत्त करे तो वह उपाय प्रजातन्त्र- 
विरोधी होगा । इस प्रकार के अन्याय की हिमायत केवल गस्त्र-वल से ही की जा 
सकती है । अधिकारारूढ वर्ग को सदा अधिकार छिन जाने का भय रहता है और 
पीडित वर्गे स्‍्वभावत हृदय में क्रोव का सम्रह करता रहता हैँ । इस अप्राकृतिक अवस्था 
का अन्त न्याय द्वारा ही हो सकता है--न्याय भी ऐसा जो मनुष्य-मात्र के समाना- 
घिकार को स्वीकार करता हो । गत कुछ ञताब्दियो में मानव-जाति का प्रयत्न मानवी 
बन्धुता की स्थापना करने की दिशा में हो रहा हैं। ससार के विविध भागों में आगे 
बढने के जो प्रयत्न होते देखे गये हैँ वे न्याय, समानता तथा जोपण से छटकारा पाने के 
३ “महात्मा गाघी--हित्ध ओन स्टोरी; पृष्ठ २०९ ० 


सर्वपल्ली राधाकृष्णन्‌ ९्‌ 


आदर्श, जिनका कि मनुष्यों को अधिकाधिक बोध होता जा रहा हैं और उनका तकाज़ा 
या मतालवा, ये सव उन विध्त-वाधाओ के विरुद्ध सर्वमाधारण मनुष्य के विद्रोह के 
चिन्ह है, जो उसे रोक रखने और पीछे खीचने के लिए थर्से से जमा हों रही थी । 
स्वतन्त्रता के लिए अधिकाधिक जागरूक होते जाना मानवीय इतिहास का सार हूँ । 
हम बहुबा अपवाद-स्वरूप घटनाओं को, उनके बिगड़े हुए रूप मे देखकर, 
आवश्यकता से अविक महत्त्व दे देते हे । हम भलीभाति यह नही समझते कि कभी- 
कभी व्यतिक्रम हो जाने की घटनाये, अन्वेरी गलियाँ और घोर आपत्तियाँ सदियों से 
चली आ रही साधारण प्रवृत्ति का एक अग-मात्र है, और इनको उक्त प्रवृत्ति के पृष्ठ- 
भाग पर रखकर ही देखना चाहिए | यदि हम मानव-जाति के सतत प्रयत्न का कही 
एकान्त अवलोकन कर पाते तो हम अत्यन्त चकित और प्रभावित रह जाते । गुलाम 
आजाद हो रहे है, काफिरों को अब जिन्दा जलाया नही जाता, जागीरदार अपने 
परम्परागत अविकारो को छोडते जा रहे हे, भुलामो को लज्जापूर्ण जीवन से मुक्ति 
मिल रही है, सम्पत्तिशाली अपनी सम्पन्नता के लिए क्षमा-याचना कर रहे है, सैनिक 
साम्राज्य शान्ति की आवश्यकता बतला रहे है, और मानव-जाति की एकता तक के 
स्वप्न देखे जा रहे हे । हाँ, आज भी हम गक्तिगालियो का ऐश्वर्य-भोग, धूर्तो की ईर्प्या, 
मक्कारो की दगावाज़ी, और दर्पपूर्ण जातीयता तथा राष्ट्रीयता का उदय देख रहे हे । 
परन्तु जिस किसी को प्रजातन्त्र की महती परम्परा आज सर्वत्र व्याप्त होती दृष्टिगोचर 
न हो, वह अन्धा ही होगा । उन लोगो के प्रयत्न और परिश्रम अथक है जो एक ऐसा 
नया ससार निर्माण करने में लगे हुए हे जिसमे गरीव-से-गरीब आदमी भी अपने घर 
में पर्याप्त भोजन, प्रकाश, वायू और धूप का तथा जीवन में आया, प्रतिष्ठा व सुन्दरता 
का उपभोग कर सकेगा । गाधीजी मानव-जाति के प्रमुख सेवियों में से है । विलकुल 
सामने ही खढी आपत्तियो को देखते हुए वह सुदूरवर्ती भविप्य की कल्पना से सन्तुप्ट 
नही हो सकते । वह॒ तो ब्राइयो के सुधार और आपत्तियों के निवारण के लिए दृढ़ 
विव्वासवाले व्यक्तियों के साथ मिलकर, यथासम्भव प्रत्यक्ष तथा सीवे उपायो द्वारा 
काम करना पसन्द करते है । प्रजातन्त उनके लिए वाद-विवाद की वस्तु नहीं, एक 
सामाजिक वास्तविकता हुैँ। दक्षिण अफ्रीके और भारत की तमाम सार्वजनिक 
कारंबाइयाँ तभी समझ में आ सकती हूँ जब हम उनके मानव-पश्रेम को जान ले । 
यहूदियों के साथ नाजियों के व्यवहार से समस्त सभ्य ससार बिलकुल हिल गया 
है, और उदार राजनीतिज्नञो ने जाति-पक्षपात के पुन फूट पडने पर गम्मीरतापूर्वक 
अपना खेद तथा विमति प्रकट की हे । किन्तु यह एक विचित्र परन्तु आव्च्यंजनक 
सचाई है कि ब्रिटिश साम्राज्य और अमेरिका के सयुक्त-रज्यो-जैसे प्रजातन्ती 
देशों में भी अनेक जातियों को केवल जातीय कारणों से राजनैतिक तथा सामाजिक 
गरकावटों का सामना करना पड रहा है ! गराधीजी जब दक्षिण क्षफ्रीका में थे 
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तब उन्होने देखा कि नाम को तो भारतीय ब्रिटिग साम्राज्य के स्वतन्त्र नागरिक 
थे, परन्तु उनको भारी रुकावटों का सामना करना पडता था | धर्माधिकारी और 
रज्याधिकारी दोनो ही गैर-यूरोपियन जातियो को समानाधिकार देने को राज़ी नही 
थे, तव गाधीजी ने इन अत्याचारपूर्ण पावन्दियो का प्रतिवाद करने के लिए सामूहिक- 
रूप से अपना निष्क्रिय प्रतिरोध अ/न्दोलन आरम्भ कर दिया। उनका मूलभूत सिद्धान्त 
यह था कि मनुष्य मनुष्य समान हे और जाति तथा रंग की बिना पर कृत्रिम भेदभाव 
करना तक तथा नीति के विरुद्ध है । उन्होने भारतीय समाज को बतलाया कि उसका 
सचमृच कितना पतन हो चुका है और उसमें आत्म-प्रतिष्ठा तथा आत्म-सम्म,न की 
भावना जाग्रत क्वी । उनका प्रयत्न भारतीयों के सुख तक ही' सीमित नही रहा। उन्होने 
अफ्रीका के मूल-निवासियो के शोषण को और भारतीयों के साथ, उनकी ऐतिहासिक 
सस्कृति के आधार पर, कुछ अच्छे व्यवहार को भी उचित नही माना । भारतीयों के 
विरुद्ध अधिक आपत्तिजनक भेदभावपूर्ण कानून तो उठा दिये गये, परन्तु आज भी 
भारतीयों पर ऐसी अनेक अपमानकारक पावन्दियाँ लूगी हुई हे, जो त तो उनके सामने 
झुक जानेवालो के लिए प्रथसा की वस्तु हे और न उन्हे लागू करनेवाली सरकार की 
गान को ही वढाती है । 

भारत में उनकी महत्वाकाक्षा यह थी कि देश के आन्तरिक भेदभावों और फूट 
को मिटाकर जनता को स्वाश्नय के लिए एक नियम में लाया जाय, स्त्रियो को उठाकर 
पुरुषो के वरावर राजनैतिक, आर्थिक तथा सामाजिक धरातल पर विठाया जाय, राष्ट्र 
को विभक्‍त करनेवाले धार्मिक घृणा-द्वेपो का अन्त किया जाय, और हिन्दू-धर्म को 
अस्पृष्यता के सामाजिक कलक से मुक्त किया जाय | हिन्दुत्व पर से यह धब्बा धोने 
में उनको जो सफलता प्राप्त हुई है, वह मानव-जाति की उन्नति को उनकी एक महत्तम 
देन के रूप मे स्मरण की जायगी । जवतक भछूतो की पृथक्‌ श्रेणी रहेगी, गावथीजी 
उसीमे रहेगे । “यदि मेरा पुनर्जन्म हो तो में अछूत के घर जन्मना चाहूँगा, ताकि में 
उनके दू ख-दर्द मे, उनके अपमान में भाग ले सकूँ, और अपने आपको तथा उनको उस 
दयनीय अवस्था से छुडाने का यत्न कर सक्‌ ।” यह कहना कि हम अदृश्य ईश्वर को 
प्रेम करते हे और साथ ही उसके जीवन द्वारा अथवा उससे प्राप्त जीवन द्वारा जीने- 
वाले मनुष्यों से ऋूरता का वर्ताव करना, अपनी वात को आप ही काटना हैं । यद्यपि 
गाघीजी कट्टर हिन्दू होने का अभिमान करते हे, तथापि जात-पाँत की कठोरताओं व 
कठिनताओ की, अस्पृश्यता के अभिगञाप की, मन्दिरों के अनाचार की, और पणओं 
तथा प्राणि-जगत्‌ पर होनेवाली करता की तीतब्र आलोचना करनेवाला भी उनसे बढ- 
कर कोई नही हुआ । “में सुधारक तो पूरा-पूरा हूँ परन्तु मेने जोश में आकर हिन्दुत्व 
के एक भी मूल तत्त्व का निषेव नहीं किया 

आज वह भारतीय राजाओं की स्वेच्छाचारिता का विरोध कर रहे है । और 


् 
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इसका कारण इन राजाओ की करोडो प्रजा के प्रति उनका प्रेम है उदारतम निरीक्षक 
भी यह नही कह सकता कि रियासतों मे सव कुछ ठीक है | म॑ यहाँ कलकत्ता के 
एक ब्रिटिश स्वार्थो के प्रतिनिधि पत्र “स्टेट्समैन” से कुछ वाक्य उद्धृत कर दँ-- 
“कई रियासतो की दणा भयकर है, यह कहकर हम व्यक्तियों की निन्‍दा नही कर रहे 
केवल मनृष्य की प्रकृति को प्रकट कर रहे हूँ । अच्छे और वबरे, दोनो ही प्रकार के 
जागीरदार किसी कानून के पावन्द नही हूँ । जिन्दगी और मौत की ताकत उनके हाथ 
में है। यदि वे लालची, जालिम और पापी हो तो उनके लालच, पाप और जुल्म के 
रास्ते मे कोई भी रुकावट नही | यदि छूटर्भये अत्याचारियों की रक्षक सन्धियाँ नही 
बदली जायँंगी, यदि अरक्षणीय की रक्षा करने की सर्वोच्च सत्ता की ज़िम्मेदारी केवल 
एक सम्मान की वस्तु रहेगी, तो एक न एक दिन एक अनिरोध्य शक्ति की टक्कर एक 
अचल वस्तु से होकर रहेगी और इस ममस्या के थास्त्रोक्त उत्तर के अनुसार कोई वस्तु 
धूल में मिले बिना न रहेगी !” विकास की मन्दगति सब क्रान्तियो का कारण होती है । 
गाधीजी राजाओ के परममित्र हें । इसी कारण वह उनको जागने और अपना घर ठीक 
कर लेन॑ के लिए कह रहे है । मुझे आशा है कि वे समय बीतने से पहले ही समझ लेगे 
कि उनकी सुरक्षितता तथा स्थिरता, उत्तरदायित्वपूर्ण भासन-पद्धति का शीघ्र सूत्रपात 
कर देने में ही हैं। सर्वोच्च सत्ता (ब्रिटिश सरकार) तक को, अपनी सब शक्ति के 
रहते, ब्रिटिश भारत के प्रान्तो मे इसे जारी कर देना पडा है । 

भारत मे ब्रिटिश शासन पर गाधीजी का सबसे बडा आक्षेप यह है कि इससे 
गरीबो का उत्पीडन होने लगा है । इतिहास के आरम्भ से ही भारत अपने घन और 
सम्पत्ति के लिए सर्वविदित रहा है | हमारे पास अत्यन्त उपजाऊ भूमि के विस्तृत क्षेत्र 
है, प्राकृतिक साधनों की अक्षय्य प्रचुरता हैं, और यदि उचित साववानता तथा ध्यान 
में काम लिया जाय तो हमारे पास एक-एक स्त्री, पुरप और वालक के भरण-पोपण के 
लिए पर्याप्त सामग्री है । तो भी हमारे देश में लाखो आदमी निर्धनता के शिकार हो 
रहे है, उनके पास भगपेट खाने को अन्न नही और रहने को ठीक-ठीक मकान नहीं, 
बचपन से बुढापे तक निरन्तर सघर्षप ही उनका जीवन हे और अन्त को मृत्यु ही 
आकर उनके दुखी हृदय को णात करके उनकी रक्षा करती हैँ ।इन अवस्थाओं का 
कारण प्रकृति की करता नही, परन्तु वह अमानुपिक पद्धति है, जो न केवढू भारत के 
बल्कि समस्त मानव-जा ति के लाभ के लिए स्वय अपने मिट जाने की पुकार कर रही है। 

सन्‌ १९३१ में गाधीजी ने लन्दन से अमरीका को जो भाषण ब्रॉडकास्ट किया 
था, उसमे उन्होने “उन्नीस-सौ मील लम्बे और पन्द्रह-नों मील चौडे भूताल पर छाये 
हुए सात लाख गाँवों मे जगह-जगह विखरे पडे करोडों अध-भूखो” का भी जिक्र किया 
था । उन्होंने कहा था-- 

“यह एक दुखमयी समस्या है कि ये सीवे-सादे ग्रामीण, बिना किसी 
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अपने कसूर के, वरस में लगभग छ माह निकम्मे बैठे रहते हे । बहुत समय नही 
बीता, जब हरेक ग्राम भोजन और वस्त्र की दो प्रारम्मिक आवज्यताओ के मामले में 
आत्म-निर्भर श्रा । हमारे दुर्भाग्य से जब ईस्ट इण्डिया कम्पनी ने उस ग्रामीण दस्तकारी 
का नाश कर दिया--जिन साधनो से उसने ऐसा किया उनका वर्णन न ही करूँ तो 
अच्छा---तव करोडो कतैयो ने--जो अपनी अँगुलियो की कुशलता से ऐसा सूक्ष्मतम 
सृत निकालने के कारण प्रसिद्ध हो चुके थे, जैसलाकि आजतक किसी वतंमान मणीन ने 
नही काता--ग्रामो के इन दस्तकार कतैयों ने एक रोज़ सुबह देखा कि उनका जानदार 
पेशा खतम हो चुका है । वस उसी दिन से भारत निरन्तर निर्धन होता जा रहा है । 
हा के विपरीत चाहे कोई कुछ कहले, यह एक सचाई है |” 
भारत ग्रामो मे बसता है । उसकी सभ्यता क्ृषि-प्रधान थी, जो अब अधिकाधिक 
/यान्त्रिक होती जा रही हैं। गाधीजी किसानो के प्रतिनिधि हैं, जो कि ससार का 
भोजन उत्पन्न करते हे और जो समाज के आधार हैँ । उन्हे भारतीय सभ्यता के इस 
मूल आधार को सुरक्षित रखने और स्थायी बनाने की चिन्ता है। [वह देखते हे कि 
ब्रिटिश राज में छोग अपने पुराने आदर्णो को छोडते जा रहे हे और यात्त्रिक बुद्धि, 
आविष्कार की योग्यता, साहस और वीरता आदि अनेक प्रणसनीय गृणो को पाकर भी 
वे आदिभौतिक सफलता के पुजारी प्रत्यक्ष लाभो के लोभी और सासारिक आदर्गो के 
उपासक बनते जा रहे हैं।) हमारे औद्योगिक गहर जिस भूमि में बसे हुए हे, उसके 
अनुपात से बिलकुल वाहर जा चुके हे, उनका निरर्थक फैलाव होता जा रहा है, और 
“उनके निवासी नागरिक धन तथा यन्त्रो की उलझन में फसकर हिंसक, चचल, अविचारी 
*अनियन्त्रित, और नीति-अनीति के विवेक से झून्य वन गये है । कारखाने मे काम करने 
वाले लोगो का नमूना गाधीजी की दृष्टि मे वे स्त्रियाँ है, जो थोडी-सी मजदूरी के लिए 
अपना जीवन निष्फल विताने को मजबूर की जाती है, वे बच्चे है, जिनको अफीम 
देकर चुप करा दिया जाता है, ताकि वे रोकर काम में छगी अपनी माताओं को तय न 
करे, वे वालक हे, जिनका वचपन छीनकर उनको छोटी आयु में ही कारखानो में काम 
पर भेज दिया जाता है, और वे छाखो वेकार है, जिनकी बढती रुक गई है, और जो 
वीमार हो चुके हे । उनका विचार हैँ कि हम जाल में फैंसकर गुलाम बनाये जा रहे 
हे और हमारी आत्माये अत्यन्त तुच्छ मूल्य पर खरीदी जा रही है । जो सभ्यता और 
भावना, उपनिषदो के ऋषियो, बौद्ध भिक्षुओ हिन्दू सन्‍्यासियों और मुस्लिम फकीरो 
का आश्रय पाकर उच्च आकाञ में उडी थी, वह मोटरकारो, रेडियो और घन-दौलत 
के दूसरे दिखावो से सन्तुष्ट नहीं हो सकती । हमारी दृष्टि धुन्चली हो गई है और हम 
रास्ता भूल गये है । हम गलत दिखा में मुड गये हे जिससे हमारी काब्तकार जनता 
निरधिकृत, निर्धध और दुखी हो गई हू, हमारे मजदूर चरित्र-श्रप्ट, अभिष्ट और अचे 
वन गये हे, और जिसके कारण हमारे लाखो वालक, भावहीन चेहरा, मुरदा आँखे तथा 
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झुकी हुई गर्दन लेकर ससार मे आये है। हमारी वर्तमान निष्फलता, निराशा और 
परेगानी के नीचे जनता का वडा भाग आज भी वास्तविक स्वतन्त्रता व सच्चे आत्म- 
सम्मान के पुराने स्वप्न की पूर्ति का तथा ऐसे जीवन का भूखा हो रहा है जिससे न 
कोई अमीर होगा न गरीब, जिसमें सुख व फुरसत की अतिशयता की समाप्ति करदी 
जायगी और जिसमे उद्योग तथा व्यापार सीपे-सादे रूप में रहेगे । 
गाधीजी का रूुक्ष्य ऐसा किसान-समाज नही है, जो मणीन के लाभो का सर्वथा 
परित्याग कर देगा । वह वडे पैमाने पर उत्पादन के भी विरोबी नही हू । उनसे जब 
यह प्रश्त किया गया कि क्‍या घरेलू उद्योग-वधों और बडे कल-कारखानों में समन्वय . 
हो सकता है, तब उन्होने कहा, “हा, यदि उनका संगठन ग्रामों की सहायता के लिए 
किया जाय । बुनियादी-व्यवसाय, ऐसे व्यवसाय जिनकी राप्ट्र को आवश्यकता है, एक 
जगह केन्द्रित किये जा सकते है । मेरी योजना के अनुसार तो जा वस्तु ग्रामो मे भली- 
भाँति उत्पन्न हो सकती है, वह शहरो मे पैदा नही करने दी जायगीं । गहरो की तो 
गाँव की पैदावार की बिक्री का केन्द्र रहना चाहिए |” खादी पर बार-बार जोर देने 
में और शिक्षण की अपनी योजना का आधार दस्तकारी को बनाने में भी उनका 
प्रयोजन ग्रामो का पुनरुद्धार ही हैं। वह वार-बार चेतावनी देते हे कि भारत उसके 
कुछ शहरो मे नहीं, उसके अनगिनत गावो में ही मिलेगा | भारत की भारी जनता को 
पुन लौटकर भूमि का ही सहारा लेना चाहिए, भूमि पर रह और भूमि की ही 
पैदावार से अपना निर्वाह करना चाहिए, ताकि उसके परिवार स्वावलम्बी बन जायें । 
जिन औजारो से वे काम करते है, जिस खेत को वे जोतते हें और जिस घर में वे रहते 
हैं उन सबके वे स्वयं मालिक हो । देश के सास्क् तिक, सामाजिक, आश्थिक और राज- 
नंतिक जीवन पर घर-वार से विछुडेएक जगह पडे रहनेवाले कारखानों के मज़दूर- 
वर्ग का नही, अवकचरे तथा लालची महाजन या व्यापारी समाज का नही, वल्कि 
ज़िम्मेदार ग्रामीण जनता का और छोटी-छोटी देहाती मण्डियो के स्थायी व दुरुस्त-दिमाग 
लोगो का प्रभुत्व होना चाहिए जिससे उनके द्वारा उसमे नीति-बल का सदाचार का 
और उच्च व्येयो का प्रवेश हो । इस सब का अर्थ पुरातन युग में लौट जाना नही, इसका 
5228 केवल यह हैं कि भारत जीवन की ऐसी प्रणाली को ग्रहण करले जो उसके 
ए स्वाभाविक हैँ, और जो किसी समय उसको एक उद्देश्य, विश्वास तथा अर्थ प्रदान 
करती थी | हमारी जाति को सभ्य रखने का एकमात्र यही उपाय है। जब भारत के 
जीवन की विशेषताये उसके काइतकार और गाँव, ग्राम-पचायते, अरण्यो के ऋषि- 
आश्रम और अध्यात्म-चिन्तन के एकान्त-निवास थे, तब उसने ससार को अनेक महान्‌ 
पाठ पढाये थे, परन्तु किसी इन्सान का बुरा नही किया था, किसी देश को हानि नहीं 
पहुँचाई थी और न किसी पर शासन करने की कोशिश की थी । आज तो जीवन 
का वास्तविक उद्देश्य ही भ्रष्ट हो गया हैँ । निराण्ा के इस गरते से भारत का छुटकारा 
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किस प्रकार हो ? जनता सदियो की पराधीनता के पश्चात्‌ अपने आपको उससे मुक्त 
करने का सकलप या इच्छा ही खो बैठी जान पडती हैँ । उन्हे अपनी विरोधी शक्तियाँ 
अत्यन्त प्रबल दीखती हे । उनमें पुन आत्मविश्वास, आत्मसम्मान और स्वाभिमान 
उत्पन्न करना और फिर उठाकर खडा करना सुगम कार्य नही है । तो भी गाधीजी ने 
एक सुप्त पीढी को अपने अन्त करण में सुलगती हुई अग्नि और स्वतन्त्रता की अपनी 
कामना से पुत जाग्रत तथा चेतन करने का यत्न किया है। स्वतन्त्र अवस्था में स्त्री और 
पुरुष अपनी उत्कृष्ठता को प्रकट करते है, परतन्त्रता मे वे निकृष्ठ हो जाते है। 
स्वतन्त्रता का उद्देश्य ही, साधारण मनृष्य को, उन आन्तरिक तथा बाह्यय बन्धनों से 
मुक्त करना हैं जो उसकी वास्तविक प्रकृति को सकुचित किये रहते हे। गाधीजी 
मानवीय स्वतन्त्रता के महान्‌ रक्षक हे, इसीलिए वह अपने देश को विदेशी बन्धन से 
मुक्त करने का यत्न कर रहे हे । देशभक्ति, जब इतनी शुद्ध हो तब वह, न अपराध 
रहती है न अशिष्टता । वर्तमाव अस्वाभाविक अवस्थाओ के विपरीत लडना प्रत्येक 


भारतीय का पवित्र कर्तव्य हैं । गाधीजी आध्यात्मिक श॒स्त्रो का प्रयोग करते है, वह 
कि तयर कर रहे हे, उन्हे उत कस और कान रे पर के पोज बन रहे ह। खीचने से इन्कार करते है, और ऐसा करते हुए वह लोगो को स्वतन्त्रता के 
लिए तंकर कर रहे है, उन्हे उसे पाने और कायप रख सकते के योग्य बना रहे है। सर 
जाजे छॉयड ( अब लाड लॉयड ) ने, जो तव बम्बई प्रान्त के गवर्नर थे, गाधीजी के 
आन्दीलिन के विषय में कहा था---गाधीजी का प्रयोग ससार के इतिहास में सबसे 
विशाल था और इसकी सफलता में केवल इच-भर का अन्तर रह गया था ।” 

ब्रिटिश सरकार को हिला देने के अपने प्रयत्न मे चाहे वह सफल न हो पाये हो, 
फिर भी उन्होने देश मे ऐसी शक्तियाँ उनन्‍्म्‌क्त कर दी हे जो अपना काम सदा करती 
रहेगी । उन्होने लोगो को जडता से जगा दिया है, उन्हे नया आत्म-विश्वास और 
उत्तरदायित्व देकर स्वतन्त्र होने के अपने सकल्प में एक कर दिया है। जहाँतक आज 
देश में एक नई भावना की जाग्रति का, एक नये प्रकार के राष्ट्रीय सम्मिलित जीवन 
की तैयारी का और दलित जातियो के साथ व्यवहार में एक नई सामाजिक भावना 
का सम्बन्ध है, वहातक इस सबका अधिकतर श्रेय गाधीजी के आन्दोलन की 
आध्यात्मिक प्रेरक शक्ति और गति को है । 

गाधीजी के दृष्टिकोण में साम्प्रदायिकता अथवा प्रान्तीयता तनिक भी नही हैं । 
उनका विश्वास हैँ कि भारत की प्राचीव सस्कृति से ससार की सस्क्ृति के विकास में 
सहायता मिल सकती हूँ | नीचे पडा छटपटाता हुआ भारत मानव-जाति को आशा 
का सन्देश नही दे सकता, जाग्रत और स्वतन्त्र भारत ही' पीडित ससार की सहायता कर 
सकता हैं | गाधीजी कहते हे कि यदि ब्रिटिश लोग न्याय शान्ति और व्यवस्था के अपने 
आदर्श के प्रति सच्चे हो तो उनके लिए आक्रामक झक्तियो को दवा देना और वर्तमान 
परिस्थिति को ही कायम रखना पर्याप्त नही है । यदि स्वतत्रता और न्याय के प्रति 


रे 
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हमारा प्रेम सच्चा है तो उसमें हमारे घोषित आदर्शों के विपरीत जो परिस्थिति हो उसे 
सुधारने से इन्कार करने की इस निष्क्रिय हिसा को कोई स्थाव न होना चाहिए यदि यदि 
साम्राज्यों का निर्माण मनुष्य की तृप्णा, कुरता और घृणा ने किया -है-तो, ससार को 
न्याय तथा स्वतन्त्रता की शक्तियों का साथ देने के लिए _कहने से पहले, हमे उनको 
बदलना होगा । हिंसा या तो सक्रिय होगी या निषण्किय । आक्रामक ग॒क्तियाँ इस समय 
सक्रिय हिंसा कर रही हे, वे साम्राज्यवादी भक्तियाँ भी हिसा की उतनी ही अपराबिनी 
और स्वातन्श्य तथा प्रजातन्त्र की विरोधिनी है, जो भूतकाल की हिसा द्वारा प्राप्त 
अन्यायपूर्ण छूभो का उपभोग करने में आज भी सलूग्न हे । जबतक हम इस मामले 
में ईमानदारी से काम न छेगे तबतक हम अब से अच्छी ससार-व्यवस्था स्थापित 
नहीं कर सकेगे, और ससार में युद्ध तथा युद्धो का भय जारी रहकर, यहाँ अनिश्चितता 
की अवस्था बनी रहेगी | भारत को स्व॒तन्त्र कर देना ब्रिटिण ईमानदारी की अग्नि- 
परीक्षा हैं। गाबीजी अब भी प्रति सोमवार को चौवीस घण्टे का उपवास करते हे, 
ताकि सव सम्बद्ध छोगो को मालूम रहे कि स्वराज अभी नहीं मिला । और फिर भी 
यह गाघीजी का ही प्रभाव है, जो एक ओर जनता की उचित आकाक्षाओं और दूसरी 
ओर ब्रिटिश गासको के हुठ के विरोध में छिन्न-विच्छिन्न तथा अधीर भारत को 
नियन्त्रण मे रख रहा है । भारत में सवष्ते वडी गान्ति-रक्षिणी जक्ति वही हूं । 
दक्षिण अफ्रीका के सत्याग्रह की समाप्ति के पच्चातू, जब वह इंग्लैण्ड पहुँचे 
तव उन्होने देखा कि जर्मनी के विरुद्ध युद्ध की घोषणा की जा चुकी थी। उन्होंने 
लडाई के मैदान में 'एम्बुलेन्स' ( घायलों की सहायता ) काम करने के लिए, जबतक 
युद्ध चछे तवतक, अपनी सेवाये विना शर्ते पेश की | उनकी सेवा स्वीकार कर छी 
गई ओर उन्हें एक भारतीय दुकडी के साथ एक ज़िम्मेदारी के पद पर नियुक्त किया 
गया । परन्तु अपना काम करते हुए ठण्ड रूग जाने के कारण, उनको प्लुरसी का रोग 
हो गया और उनका जीवन जोखिम मे होने का सन्देह किया जाने रूमा । अच्छा होने 
पर उनको डाक्टरो ने भारत की गरम आव-हवा में छौट जाने की आज़ा दी। उन्होने 
युद्ध के लिए रगसटों की भरती में अमलछी मदद पहुँचाई--उनका यह काम उनके 
अनेक मित्रो तक के लिए पहेली वन गया था। युद्ध के पच्चात्‌, भारतीयों का सर्वेसम्मत 
विरोध होते हुए भी, रौलट-एक्ट पास होगया । पजाव मे फौजी जासन के मातहत ऐसी 
कार्रवाइया की गई जिनको देख-सुनकर देश स्तब्च होगया । पजाव के दगो पर काग्रेस 
की जाँच-फम्रेटी ने जो रिपोर्ट तैयार की, उसके लेखकों में गाधीजी भी एक थे । यह 
सव होते हुए भी, दिसम्बर १९१९ मे, उन्होने अमृतसर की काग्रेस को मलाह दी कि 
शासनसुधारो की स्वीकार करके उनपर वैध उपायो द्वारा अमरू करना 'चाहिए | सन्‌ 
१९२० में जब हण्टर-कमीशन की रिपोर्ट मे सरकारी कार्रवाई की आलोचना हिचकत्ते- 
हिचकते की गई, और जब ब्रिटिश पालंमेण्ट की लार्ड-सभा ने जनरल डायर की निनन्‍्दा 
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करने से इन्कार कर दिया, तब उन्होने ब्रिटिश सरकार से सहयोग न करने का अपने 
जीवन का महान्‌ निश्चय प्रकट किया। और सितम्बर सन्‌ १९२० में काग्रेस के 
कलकत्ता विशेषाधिवेशन ने उनका अहिंसात्मक असहयोग का प्रस्ताव पास कर दिया। 

यहाँ उनके अपने ही शब्दों को उद्धृत करना उचित होगा । १ अगस्त १९२० 

को उन्होने वाइसरायथ को एक पत्र में लिखा 

“अफसरो के अपराधो के प्रति आपकी अवहेलना, आपका सर माइकेल 
ओडवायर को निरपराध कहकर छोड देना, मि० माण्टेगू का खरीता और सबसे 
बढकर ब्रिटिश छाड-सभा की पजाब की घटनाओ से निर्लज्जतापूर्ण अनभिन्नता 
तथा भारतीय भावनाओं की हृदयहीन उपेक्षा, इन घटनाओ ने साम्राज्य के भविष्य 
के विषय में मेरे हृदय को गम्भीर सशयो से' भर दिया है तथा मुझे वर्तमान शासन 
का कट्टर विरोधी और जैसा में अबतक पूर्ण हृदय से सरकार को सच्चा सहयीग 
देता आया हूँ उसे निभाने में असमर्थ बना दिया है । 

“मेरी विनम्र सम्मति मे, जो सरकार अपनी श्रजा के सुख की तरफ से ऐसी 
सख्त लापरवाह हो जैसी कि भारत-सरकार सावित हुई है, उसे पर्चात्ताप करने 
के लिए दरख्वास्तो, डेपूटेशनो और इसी किस्म के आन्दोलन करने के दूसरे मामूली 
तरीको से प्रेरित नही किया जा सकता। यूरोपियन देशो में, ख़िलाफत और 
पजाब सरीखे भारी अन्यायो की निन्‍्दा तथा प्रतिवाद के परिणाम भे जनता रकक्‍्त- 
मय क्रान्ति कर उठती । उसने सब उपायो से, राष्ट्रीय मान-म्देन का विरोब 
किया होता । आधा भारत हिसामय विरोध करने मे असमर्थ है, और शेप आधा 
वैसा करना नहीं चाहता । इसलिए मेने असहयोग का उपाय सुझाने का साहस 
किया हैं । इसके द्वारा, जो चाहे वे, अपने आपको सरकार से अलहंदा कर सकते | 
है । यदि इस उपाय पर बिना हिसा के और व्यवस्थित रूप से अमल किया गया, 
तो यह सरकार को अपना कदम वापस लेने को और किया हुआ अन्याय धोने को 
जरूर मजबूर कर देगा । परन्तु असहयोग की नीति पर चलते हुए, और जहाँतक 
में जनता को अपने साथ ले जा सकता हूँ वहाँतक जाते हुए भी, में यह आगा 
नही छोडूँगा कि आप अब भी न्याय के मार्ग पर चल पड़ेंगे ।” 

यद्यपि उनकी राय हैँ कि वर्तमान ब्रिटिश शासन ने भारत को “धन, पौरुष तथा 

धर्म में और उसके पुत्रों को आत्मरक्षा के सामर्थ्य में पहले से निर्बेड” बना दिया हैं, 
तो भी उनको आशा है कि यह सव परिवर्तित हो सकता हैं । ब्रिटिग शासन के विरुद्ध 
आन्दोलन करते हुए भी, वह ब्रविटिग् सम्बन्ध के विरोधी नही हे । असहयोग-आन्दोलून 
की पराकाष्ठा के दितो में भी, उन्होने ब्रिटेन से सर्वथा सम्बन्ध-विच्छेद कर देने के 
आन्दोलन का दृढता से विरोध किया था । 

ब्रिविशों के साथ मित्रो और साथियों की तरह काम करने के लिए तैयार होते 


कि 


चलन 
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हुए भी, उनकी दृढ़ राय थी कि जबतक सरक्षकता और प्रभूता का ब्रिटिशों का 
अस्वाभाविक रुख कायम रहेगा, तवतक भारत की अवस्था में कोई सुधार सम्भव नही 
होगा । याद रखना चाहिए कि तीतब्तम उत्तेजना के समय भी उन्होने ब्रिटिशों का बुरा 
कभी नहीं चाहा । “में भारत की सेवा करने के लिए इग्लंण्ड या जर्मनी को हानि नही 
पहुँचाऊँगा ।” 

जब कभी, अमृतसर का ह॒त्याकाण्ड अथवा साइमन-कमीशन की नियुक्ति सरीखे 
मूर्सता या नासमझी के किसी काम के कारण, भारत अपना धीरज और आत्म-सयम 
गवाकर क्रोध से उबल उठा, तव गाँधीजी सदा असन्तोप और क्षोभ को प्रेम और सुलह 
के शान्‍्त प्रवाह में परिवर्तित करते देखे गये है । गोलमेज़ परिपद्‌ में उन्होने ब्रिटिशों 
के प्रति अपने अमिट प्रेम, शक्ति के वजाय युक्‍क्ति पर आश्रित 'कामनवेल्थ' में विश्वास 
और मनुष्य-मात्र की भलाई करने की अभिलाषा का परिचय दिया था। गोलमेज परिपदो 
के फलस्वरूप प्रान्तो को स्व-शासन की एक अपूर्ण मात्रा दी गई थी, और जब जनता 
के बहुमत ने गासन-विधान को स्वीकार करने का और उसपर अमल करने का विरोध 
किया, तब भी गाधीजी ही थे कि जिन्होंने अन्य किसीसे भी वढकर, काँग्रेस को शासन- 
सुधारों का यथाशक्‍्य लाभ उठाने की प्रेरणा की । उनका एकमात्र आग्रह ब्रिटेन के 
साथ श्ञान्ति का सम्वन्व रखने पर हैं, परन्तु इस शान्ति का आधार होना चाहिए 
स्वतन्त्रता और मित्रता । आज भारत का प्रतिनिधित्व एक ऐसा नेता कर रहा है, जिसमे 
जाति-द्वेप अथवा बैयक्तिक ईर्ष्या का लेश भी नही हैं, जिसका बल-प्रयोग में विश्वास 
नही है, और जो अपने देशवासियों को भी वल-प्रयोग का आश्रय लेने से रोकता है । 
वह भारत को “ब्रिटिश कामनवेल्थ” से पृथक नहीं करना चाहता, वशतें कि यह स्वतत्र 
राष्ट्री का सहयोग और सवध हो । सम्राट्‌ ने २० मई को कनेडियन पार्लंमेण्ट के अपने 
भाषण में कहा था कि ब्रिटिश साम्राज्य की एकता “आज ऐसे राष्ट्रो के स्वत्तन्त्र सह- 
योग द्वारा प्रकट हो रही है जो जासन के समान सिद्धान्तों का उपभोग कर रहे है और 
जिनको शान्ति तथा स्वतन्त्रता के आदर्शों से समान प्रेम है और जो समान राज-भक्ति 
द्वारा परस्पर सम्बद्ध है ।” गाधीजी इन “शासन के स्वंनिष्ठ सिद्धान्तो” को भारत पर 
भी छागू कराना चाहते है। उतका दावा है कि भारतीयों को अपने घर का मालिक 
आप होना चाहिए । यह बात न तकें-विरुद्ध है, न नीति-विरुद्ध । वह दोनो कँम्पो मे, 
सदा भिलाषी पुरुषों के-से सहयोग ह्वारा, सुन्दरतर सम्बन्ध स्थापित करके के तीव्र 
अभिलापी है । 

यह खेद की बात है कि उनकी अपील का असर हवा की साँय-साँय से ज्यादा 
नहीं हो रहा | बरसों के अथक श्रम और वीरता-पूर्ण सघर्प के पश्चात्‌ भी उनका महान 
उद्देश अपूर्ण ही पडा है, परन्तु उनका विश्वास और विचार अब भी जीवित हैँ । स्वय 
में तो यही आशा करूँगा कि ब्रिटिश लोकमत अपनी वात मनवायेगा और ब्रिटिश 


हु 
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सरकार को मजबूर करेगा कि वह, बिना किसी सोदे या टाऊमटोल के, बिना हिचक 
या देरी किये, विश्वास भरे स्पष्ट उत्तम सकेत के साथ, कुछ जोखिम उठाकर भी एक 
अवाध स्व-शासित भारत की स्थापना करे, क्योकि मेरा खयाल हूँ कि यदि वह काम 
गाधीजी की न्याय तथा ईमानदारी की अपील के जवाब में न किया गया तो हम दोनों 
देशो के पारस्परिक सम्बन्ध और भी कट हो जायेंगे, खाई चौडी हो जायगी और यह 
पारस्परिक कट्ता वढकर दोनो के लिए ही ख़तरा व रुकावट पैदा कर देगी । 

गाधीजी की आलोचना और आरोप का लक्ष्य चाहे दक्षिण अफ्रीका की सरकार 
हो चाहे ब्रिटिश सरकार, चाहे भारतीय मिल-मालिक हो चाहे हिन्द पुरोहित, और 
चाहे भारतीय राजा हो, इन सब विभिन्न कारंवाइयो मे उनकी आधार-भूत भावना एक 
ही रहती है । “इन लाखो-करोडो गूंगो के हृदयों मे जो ईश्वर विराजमान है, में उसके 
सिवा अन्य किसी ईहवर को नही मानता । वे उसकी सत्ता को नहीं जानते, में जानता 
हूँ । और में इन छाखो-करोडो की सेवा-द्वारा उस ईइवर की पूजा करता हूँ जो सत्य है 
अथवा उस सत्य की जो ईइवर है ।”' 


सत्याग्रह 


“अआहसा परमो घर्म”” यह महाभारत का वाक्य सर्व-विदित हैँ । ज़िन्दगी मे 
इसका अमलछी इस्तेमाल ही सत्याग्रह या आत्मशक्ति हैं। इसका आधार यह कल्पना 
ह कि “ससार सत्य की सुदृढ नींव पर ठहरा हुआ हैँ । असत्य का अर्थ असत्‌ अर्थात्‌ 
अभाव (न रहना) भी है, और सत्य का अर्थ हैँ सत्‌, भाव, जो हैं। जब असत्य का 
भाव यानी हस्ती ही नही तब उसकी विजय के तो प्रइन ही नहीं उठ सकता । और 
सत्य, का तो अर्थ ही,है वह 'जो है! ( जिसकी हस्ती है ) इसलिए उसका नाश नही 
हो सकता” *-“नासतो विद्यते भावों नाभावो विद्यतें सत्त । ईश्वर एक सचाई है। 
स्वातन्त्रय और प्रेम की इच्छा सचाई अर्थात्‌ वास्तविकता के अनुकूल है| जब मनृष्य 
अपने स्वार्थ के लिए इस इच्छा का निषेध कर देता हैं तब वह अपने: 'स्व' का ही निषेध 
करता है । इस निष्फल कार्य द्वारा वह स्वय वास्तविकता के विरोध में अपनेको खडा 
करता है, उससे पृथक्‌ होकर अपने आपको अकेला कर लेता है। इस निषेध का अभिप्राय 
हैँ मनृष्य का अपने से ही विरुद्ध हो जाना, अपने विषय में ही सत्य से इन्कार कर 
देना । परन्तु यह काम निर्णयात्मक या अन्तिम नहीं हो सकता | इससे वास्तविक इच्छा- 
गक्ति का बिनाग नहीं हो सकता । वास्तविकता अपना खडन आप नही कर सकती । 
“नरक का द्वार सदा खुला नही रहेगा ।” ईव्वर का पराजय नहीं हो सकता । विनम्र 
लोग इस भूमि के स्वामी बनेंगे, वे वछवान नही जो अपने बचाव करने के प्रयत्न में 

१ हरिजना, ११ साथ १९३९ 
२ महात्मा गाधी--हित्ञ ओन स्टोरी, पृष्ठ २२५- 
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अपना ही विनाण करने छगते है, क्योकि उन छोगो का विब्वास वन-दौलत और घातक 
शस्त्रास्त्रो जैसी अनात्मिक अथवा अवास्तविक वस्तुओ में है । अन्ततोगत्वा, मानव- 
जाति पर वे आसन नही करते जिनको विश्वास निपेध, घृणा और हिंसा में होता है, 
प्रत्युत वे करते है जिनका विश्वास समझदारी, प्रेम गौर भान्तरिक तथा वाह्य जान्ति 
में होता है । > 
सत्याग्रह की जड वास्तविकता की गक्ति मे, आत्मा के आन्तरिक बल मे, जमी 
हुई है । सत्याग्रह में हिंसा से केवल बचते रहने का निष्किय धर्म ही नहीं, वल्कि 
भलाई करने का सक्रिग्र घर्म भी है । ''यदि में अपने विरोधी को मार तो वह तो हिंसा है 
'ही, परन्तु सच्चा अहिंसक बनने के लिए मुझे उससे प्रेम करना चाहिए और वह मुझें 
मारे तो भी उसके लिए प्रार्थता करनी चाहिए ।” प्रेम एकता हैँ । इसकी बुराई से 
टक्कर होती रहती है, जिसके विभिन्न रूप पृथकता, लिप्सा, घृणा, मार-पीट और 
हत्या है। प्रेम बुराई से, अन्याय से, अत्याचार से अथवा गोपण से मेल नही कर सकता । 
यह बुराई के प्रदन को टालता नहीं, बल्कि निडरता से बुराई करनेवाले का सामना 
करता और उसकी बुराई को प्रेम तथा सहनशीलता की प्रवल शक्ति से रोकता है । 
क्योकि शक्ति द्वारा लडना मानवीय प्रकृति के विरुद्ध है । हमारे झगडे तो समझदारी, 
नेकनीयती', प्रेम और सेवा के मानवोचित उपायो द्वारा हल होने चाहिएँ। इस 
गोलमाल दुनिया में वचाव की एकमात्र वस्तु हैं मनुष्य बनने का महान्‌ प्रयास । नित्य के 
विनाक्ष या मृत्यू में से जीवन सर्व प्रस्फुटित होता ही रहता है । इस समस्त भय तथा 
बोक के होते हुए भी, मानवता का व्यवहार, किसान और जूलाहा, कछाकार और 
दार्ग निक, कुज में बैठा फकीर और रसायनभाला में बैठा वैजानिक युवक और वृद्ध सब 
करते है, जबकि वे प्रेम करते और कष्ट उठाते है । जीवन विशाल हँ---'प्राणो बिराद 
शक्ति-प्रयोग के समर्थक डारविन साहव की जीवन-सघर्प-सम्बन्धी कल्पना का 
हवाला एक भद्दे तरीके पर देते हे | वे पशु-जगत्‌ के मौलिक भेद की उपेक्षा करके 
पशु-जीवन के सामान्य सिद्धान्तों को मानव-जीवन के अन्तिम सिद्धान्तो की महत्ता तक 
पहुँचाते है । यदि हिंसा द्वारा निरोध का व्यवहार उस ज़गत्‌ में भी ठीक माना जाने 
लगेगा जिससे इसका सम्बन्ध नहीं तो मानव-जीवन के भी नीचे उत्तर कर प-जमत्‌ 
की सतह पर पहुँचने की आशका हो जायगी | महाभारत में परस्पर छडते हुए मनृष्य की 
तुलना कुत्तो से की गई हूँ। “पहले वे पूछ हिलाते है, फिर भौकते हे, जवाब में 
विरोधी कुत्ते भौकते हे, फिर एक-दूसरे के चारो तरफ घूमते हे, फिर दांत दिखाते हें, 
फिर ग्रति हे, और फिर लडाई शुरू हो जाती है। मनृष्यों की अवस्था भी यही हैँ 
भेद कुछ नहीं ।”? ग्राधीजी कहते हे कि छडता-झगैडना कुत्तो और बन्दरों के लिए 
छोडकर, परस्पर मनुष्यों की भाति वर्ताव करो और चुपचाप कप्ट सहकर सत्य व 
१ एवमेच सनृष्येपु विशेषों नास्ति कइंचत । 
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न्याय की प्रतिष्ठा करो। प्रेम और सहनशीलरूता भत्रु को जीत लेते हे,--परल्तु 
उसका विनाश करके नदी, उसको बदल कर,--क्योकि आख़िर उसके हृदय मे भी तो 
हम सरीखे ही राग-द्वेष आदि के भाव है । गाषीजी के पद्चात्ताप तथा आत्म-ताडव 
के कार्य नैतिक साहस, प्रायश्चित्त और त्याग से परिपूर्ण हे । 

प्रेम-प्रणाली का प्रयोग अबतक कही-कही कुछ व्यक्तियों ने निजी जीवन में 
ही करके देखा था। परन्तु गाबीजी की परम सफलता यह है कि उन्होने इसे सामाजिक 
तथा राजनैतिक मृक्ति की योजना बनाकर दिखा दिया है। उनके नेतृत्व मे दक्षिण 
अफ्रीका और भारत में सगठित समुदायों ने इसे अपनी शिकायते दूर करने के लिए बडे 
पैमाने पर प्रयोग मे लाकर देखा है । राजनैतिक उद्देश्यो की सिद्धि के लिए शारीरिक 
हिसा का सर्वथा परित्याग करके, राजनैतिक क्रान्ति के इतिहास में उन्होने इस नई 
योजना का विकास करके दिखाया हैँ । यह योजना या विधि भारत की आध्यात्मिक 
परम्परा को हानि नही पहुँचाती, बल्कि उसीमे से जन्मी है । पे 

इसने निष्क्रिय प्रतिरोध, अहिसात्मक असहयोग और सविनय आज्ञा-भग के 
विविध रूप धारण किये हे । इन सबका आधार बुराई से घृणा, परन्तु बुराई करनेवाले 
से प्रेम रहा है | सत्याग्रही अपने विरोधी से सदा वीरोचित वर्ताव करता है। कानून 
का भग सदा सविनय होता है, और “सविनय का अर्थ केवल उस अवसर पर ऊपर 
से मीठा बोलता नही , बल्कि आन्तरिक मृदुता और मथुरता और विरोधी का भी भला 
करने की इच्छा है ।” अपने सव आन्दोलनो मे जब कभी गाधीजी ने शत्रु को कष्ट में 
देखा, वह उसकी सहायता को दौडे गये । जत्रु की कठिनाई से फायदा उठाने के सब 
प्रयत्तों की वह निन्‍दा करते हे । यूरोप मे ब्रिटेत को कठिनाई में फंसा हुआ देखकर 
हमे उससे सौदा नही करना चाहिए । गत महायुद्ध के समय उन्होने भारत के वाइसराय 
को लिखा था--'“यदि में अपने देशवासियों से कदम वापस करा सकता तो उनसे काग्रेस 
के सब प्रस्ताव वापस करवा लेता और महायुद्ध जारी रहने तक किसीको 'होम रूल' 
या “उत्तरदायी शासन' का नाम भी न लेने देता |” जनरल स्मट्स तक गाधीजी के 
उपायो की ओर आकृष्ट हुए थे और उनके एक सेक्रेटरी ने गाधीजी से कहा था--''में 
आपके देशवासियों को नहीं चाहता और में उन्हे मदद भी बिलकुल नही देना चाहता। 
परन्तु में क्या कल ? आप हमारी ज़रूरत मे हमारी मदद करते है । आप पर हम हाथ 
कैसे उठावे ? में बहुधा चाहता हूँ कि आपने भी अग्रेज हडतालियो की भाँति हिसा का 
सहारा लिया होता और तव हम आपको देख लेते । परन्तु आप तो बत्रु की भी हानि 
नही पहुँचाते । आप तो स्वय कप्ट सहकर ही जीतना चाहते हे और भद्गता तथा भौर्य 
की लगाई हुई पावन्दियो से वाहर कभी नहीं जाते और इसीके कारण हम एकदम 
असहाय हो जाते हे ।* डा 
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युद्धे की समाप्ति के लिए लडे गये महायुद्ध के बीस वर्ष पण्चात्‌ आज फिर 
करोड़ो आदमी हथियार वाँवे हुए ह॑ जौर सान्ति-काछ * में भी सैन्य-सग्रह जारी है, 
जहाज वेडे समुद्र को नाप रहे है और वायूयान आकाञ में एकत्र हो रहे है । हम जानते 
है कि युद्ध से समस्याओं का हल नहीं होता, वत्कि उनका हल कठिनतर हो जाता है। 
युद्ध के पक्ष-विपक्ष के यूक्ति-जाल से अनेक ईसाई स्त्री-पुरप असमजस में पड रहे हे । 
आान्तिवादी पुकार रहे है कि युद्ध एक ऐसा अपराब है जो मानवता को अपमानित 
करता है, भौर वर्वरता के हथियारो से सभ्यता की रक्षा करने का न्यायत समर्थन नहीं 
किया जा सकता । जिन स्व्री-पुरुपों से हमारा कुछ झगडा नहीं उन्हे कप्ट में डालने 
का हमें कोई अधिकार नही । यृद्ध में पडा हुआ राष्ट्र शत्र्‌ का पराजब तथा विनाण 
करने के भयकर सकल्‍प से अनुप्राणित होता है। वह भय और घृणा के प्रवाह में बह 
जाता है| वसे हुए नगर पर मृत्यु या विनाञ की वर्पा हम प्रेम और क्षमा से प्रेरित 
होकर नही कर सकते । युद्ध का सारा तरीका गैतान को शैतान से सजा दिलाने का 
है । यह ईसामसीह के हृदय, उसकी नेतिक शिक्षा और क्रादर्ण के विरुद्ध है । हनन भौर 
ईसाइयत में हम मेल नहीं कर सकते । ग् 
युद्ध के हिमायती कहते है कि यद्यपि युद्ध एक भयानक बुराई हैँ । परन्तु कभी- 
कभी यह दो वुराइयो में कम बुरी वुराई हो जाती है । सव वस्तुओं के तुलनात्मक 
मूल्य को ठीक-ठीक समझ ठेना ही व्यवहार-बुद्धि कहलाती है । हमारी जिम्मेदारी 
समाज भौर उसके प्रतिनिधि-रप राष्ट्र दानो के प्रति हैं । और फिर राष्ट्र समाज का. 
ही तो अगर है । जान-माल की रक्षा, विक्षा और अन्य लाम हम समाज का सदस्य होने 
के नाने ही उठाते है, और इनसे हमारे जीवन का मूत्व तथा सुख बढता हैं। इसलिए 
हमारा कर्तव्य है कि जब राष्ट्र पर आक्रमण हो तब हम उसकी रक्षा करे, हमारी 
विरासत पर जोखिम आवे तो उसे कायम रक्खें। 
जिन लोगो से हमारा कोई बैर नही उन्हे काटने, मारने, घायल और नप्ठ करने 
को जब हमसे कहा जाता हैं तब हमारे सामने इसी प्रकार की दलीले पेश की जाती है । 
नाज़ी जर्मनी कहता है कि मनृप्य का प्रथम कर्तेव्य अपने राष्ट्र की सदस्यता है और 
राष्ट्रीय लक्ष्यों की पूर्ति मे ही उसकी वास्तविकता, भलाई तथा सच्ची स्वतन्बता है। 
राष्ट्र को अधिकार है कि वह अपने बडप्पन के सामने व्यक्तियों के सुख को गौण समझ 
ले | युद्ध का गुण यह है कि मनुप्य अपनी निर्वछता के होते हुए वैयक्तिक स्वतन्त्रता 
की जो इच्छा करने लगता हैं, उसे वह नप्ट कर देता है। फासिस्ट पार्टी की स्थापना 
के बीसवे वापिकीत्सव पर अपने भाषण में मुसोछिनी ने कहा था---“आज की परम्परा 
तो यही हैँ कि कसी भी खर्च पर किसी भी उपाय से, जिसे नागरिक जीवन कहा 
जाता हैं उसे विछकुल मिटाकर भी, अधिकाधिक जहाज, अधिकाधिक बन्‍्दूके, बीर.. 
१. ये पक्षितयाँ यूरोप में युद्ध छिडने से पहुले लिखों गई थीं ।--जनु ० 


डे 


/£ 


२२ गाधी-अभिननन्‍्दन-प्रथ 


अधिकाधिक वायूयान एकत्र किय जाये ।” “'पूर्वेतिहासिक काछ से सदियो आज तक 
यही पुकार चली आ रही है, 'वेहथियारो का बुरा हो' ।” 

“हम चाहते है कि आगे भाईचारे, बहनचारे, भतीजा-भानजाचारे और उनके 
तकली माँ-वापचारे की कोई वाते सुनाई न दे, क्यों कि राष्ट्रो के आपसी सम्बन्ध बल 
तथा जक्ति के सम्बन्ध होते है, और वर तथा जक्ति के सम्बन्ध ही हमारी नीति के 
निर्धारक है ।” मुसो लिनी ने और भी कहा था, “यदि समस्या का हल नैतिक दावे के 
आधार पर किया गया तो पहला वार करने का अधिकार किसी को भी नही रहेगा ।* 
साम्राज्यों का निर्माण ताम के खेल-सा है । कुछ शक्तियों को अच्छे पत्ते मिल जाते हे 
और वे ऐसे ढग से खेलती है कि दूसरो का कही ठिकाना तक नहीं रहता। सारा 
नफा अपनी जेब में भर लेने के बाद वे मुँह फेर कर कहती' हे कि जुआ खेलना वुरा है 
और ताज्जुब जाहिर करती हैँ कि दूसरे लोग अब भी वही खेल खेलना चाहते है ' 
ऊपर की पक्तियों से ऐसा नही समझना चाहिए कि जाति, शक्ति और सशस्त्र सेनाओ 
की पूजा केवल मध्य यूरोप में ही होती है । 

२० मार्च १९३९ को ब्रिटिश लार्ड-सभा में भाषण करते हुए कैण्टरवरी के आर्च- 
विगप ने “न्याय की ओर गक्ति का सम्रह” करने की वकालत की । उनकी दलील थी' 
कि “हमे यह इस कारण करना पड रहा है कि हमे निश्चय हो गया है कि कुछ वस्तुएँ 
जाति से भी अधिक पवित्र है और उनकी रक्षा होनी चाहिए। ,“में नही समझता 
कि जिन वस्तुओ का मूल्य मानव-सुख तथा सभ्यता के लिए इतना अधिक है उनकी यदि 
कुछ राष्ट्र रक्षा करेगे तो उनका यह काम ईश्वर की इच्छा के विरुद्ध होगा ।” गाधीजी 
ऐसे दुलेभतम धामिक पुरुष ह जो जोशीले देजभकतो की सभा में खडे होकर भी कह 
सकते हे कि, यदि आवश्यकता हुई तो, में सत्य पर भारत को भी निछावर कर दूँगा । 
गाधीजी कहते है, “में जितने धामिक पुरुषो से मिला हूँ, उनमे से अधिकतर को मेने 
छद्मवेञ् में राजनीतिन्न ही पाया । परन्तु मे राजनीतिज्ञ का वेश घारण करके भी हृदय 
से धार्मिक व्यक्ति हूँ ।” 

धामिक पुरुष का लक्ष्य अपने आदझों को व्यावह्व रिक माँग तक उतार देना नहीं, 
बल्कि व्यवहार को आदर्श के नमूने तक चढा देना होता है । हमारी देशभक्ति ने मानव- 
परिवार की आध्यात्मिक एकता को छिन्न-भिन्न कर दिया है। अपनी वृहत्‌ मानव- 
समाज-भक्ति की रक्षा, हम युद्ध में पडने से इन्कार करके, और अपनी राष्ट्र-भक्ति की 
रक्षा, हम घामिक तथा मानुपिक उपायो से करना चाहते हे । कम-से-कम धामिके 
व्यक्तियों को, ईसाई 'अपोजछो'* की भाति, “मनृष्यों के स्थान पर ईश्वर का आज्ञा- 
कारी होता चाहिए । हमारी दिक्कत यह हैं कि सब देशो में समाज का नियत्रण ऐसे 
व्यक्तियों के हाथ में है जो युद्ध को अपनी चीति का साधन मानते हे और उन्नति का 

१. ईसाइयत के बारह खास घ॒र्म-प्रचारक जो ईसामसीह के शिष्य थे । 
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विचार दिग्विजय के ही क्षब्दों में करते है । 

आदमी यदि मनहूस ही न हो तो वह नम्नता और दया दिखा करके प्रसन्न 
दीता है । निर्माण मे सुख और विनात् में दु ख है। साधारण सिपाहियो को अपने 
जझब्ुओं से घृणा नहीं होती, परन्तु गासक-वर्ग उनके भय, स्वार्थ और अभिमान के नाम 
पर अपीछे कर-करके उन्हे मनृष्यता के मार्ग से भ्रप्ट कर देता है | जिन मनुष्यों में 
वहकाकर घणा और क्रोध के भाव उत्पन्न कर दिये जाते है, वे एक-दूसरे से छूड पटते 
है, क्योकि वे आज्ञा-पालन करना सीखे हुए है । परन्तु तव भी वे अपने हनन-कार्य में 
घणा और द्वेप को नही छा सकते । जिस काम से वे नफरत करते है, वह भी उन्हें 
अनुभासत के कारण करना पडता हैं। अन्तिम जिम्मेदारी तो सरकार पर रहती हैं, 
जिसमें दया, तरस और सतोप नही होता । वह सीवे-सादे आदमियों को कैद करती है, 
और उनकी मानवता को तिरस्कृत करती है । जो अन्यथा उत्पादन का कार्य करके 
प्रसन्न होते उन्हीं को विनागकारी जल, स्थल बौर वायु-सेनाओ मे सघटित किया जाता 
है । हम ह॒त्याकाण्ड की प्रञजसा करते हे और दया को लम्जा की वस्तु मानते है। हम 
सत्य की शिक्षा का निपेष करते हैँ और असत्य के प्रसार की आना देते हें । हम अपनों 
और परायो दोनों के सौदर्य सुख-समृद्धि और प्राणो का अपहरण करते हे और अपने- 
आपको सामूहिक कत्छो और भाव्यात्मिक मृत्यु का जिम्मेदार बना लेते है । 

,/ जवतक सब राष्ट्र एक-दूसरे से स्वतन्त्रता और मित्रता का व्यवहार न करेगे, 
और जबतक हम संगठित और समन्वित सामाजिक जीवन की नई धारणा को विकसित 
ते करेगे तवतक हमको जान्ति नहीं मिलेगी । इस लोक के मानव-समाज और सभ्यता 
का भविष्य आत्मा, स्वतन्त्रता, न्याय और मनुष्य-प्रेम की उन गहरी विश्व-भावनाओं 
के साथ बँवा हुआ हैं जो गावीजी का जीवन-प्राण वन चुकी है । हिंसा और द्वेप से 
पूर्ण इस ससार में गावीजी की अहिंसा इतने मनोहर स्वप्न-सी प्रतीत होती है कि 
जिसके कार्यान्वित होने का विश्वास नहीं होता । लेकिन उनके लिए तो ईश्वर सत्य 
और प्रेम ही है । और ईश्वर चाहता हैं कि हम नतीजे की परवा न करके सत्य और 
प्रेम के अनुयायी बने | सच्चा धामिक पुरुष सत्य की खोज ऐसी ही तत्परता से करता 
है जैसे कि चतुर व्यापारी अपने छाभ-हानि की । वह अपने प्यारे-से-प्यारे वेवक्तिक, 
जातीय भर राष्ट्रीय हितों को निछावर करके भी यह खोज करता ही है | जो व्यक्ति 
अपने वैयक्तिक तथा सामाजिक स्वार्थों का सर्वथा परित्याग कर चुके हूँ, उन्हीमें यह 
कहने का बल और साहस हो सकता है कि “मेरे स्वार्यों की हानि भले ही हो, 
परन्तु ईश्वर की इच्छा पूर्ण हो ।/ गाधीजी इस सम्भावना को भी स्वीकार नहीं करते 
कि ईश्वर, सत्य और न्याय के प्रेम से कमी किसी की हानि हो सकती हैँ । उनको 
निदचय हैं कि ससार के विजेता और गोपणकर्त्ता अन्ततोगत्वा नैतिक नियमों की चद्ठान 
से टकराकर स्वय नप्ट हो जायेंगे । वीति-हीन होने में भी रक्षा नही, क्योंकि वछ की 


र्डं गाधी-अभिनन्दन-पग्रन्य 


इच्छा ही आत्म-पराजयकारिणी है। जब हम “राष्ट्रीय हित” की वात करते हे तव हम 
यह कल्पना कर छेते है कि कुछ भू-भाग अपने कब्जे मे रखने का हमारा अखण्डनीय 
और स्थायी अधिकार है | और “सभ्यता” ! ससार कई सभ्यताओ को यूगो की धूल 
के नीचे दवती' देख चुका है और उनके द्वारा निभित हुए नगरो की जगह जगरल खडे 
हो चुके हे और वहाँ चाँदनी रात में सियार हुकते है । 

घामिक पुरुष के लिए सभ्यता और राष्ट्र-हित के विचार अप्रासगिक है। प्रेम 
कोई नीति या हिसाव का विषय नही है। जो छोग निराश हो चुके हे कि वर्तमान ससार 
की हिसा को रोकने का बचकर भांग निकलने या नष्ट हो जाने के सिवाय कोई उपाय 
नही, उनसे गाधीजी कहते है कि एक उपाय है, और वह हम सबकी पहुँच में है । 
वह है प्रेम का सिद्धान्त, जो कि अनेक अत्याचारों में भी मनृष्य की आत्मा की रक्षा 
करता आया है, और अब भी कर रहा है। उनका सत्याग्रह चाहे पशु-शक्ति के विशाल 
प्रद्शनो की तुलना में प्रभावहीन जंचे, परन्तु शक्ति से भी अधिक विगालरू एक वस्तु 
है, वह हैं मनृष्य की अमर आत्मा, जो कि विद्याल सख्याओ या ऊँची आवाजो से नही 
दबती । यह उन सब बेडियो को टूक टूक कर देगी जिनमे अत्याचारी इसे जकंडता 
चाहेगे । गत मार्च के सकट-काल में 'त्यूबाके टाइम्स' के एक सवाददाता ने जब 


गाधीजी से ससार के लिए सन्देश मागा, तब उन्होने सव प्रजातन्त्र शक्तियों को एकदम 
नि शस्त्र हो जाने की सलाह दी थी और उसे ही एकमात्र हल वतलाया था। उन्होने 
कहा था, “मुझे यहाँ वैठे-वैठे ही निश्चय है कि इससे हिटलर की आखें खुल जायँगी 
और वह आप नि शस्त्र हो जायगा ।” सवाददाता ने पूछा, “क्या यह चमत्कार नहीं 
होगा ?” गाधीजी ने जवाब दिया, “बायद ! परन्नु इससे ससार की उस कल्लेआम से 
रक्षा हो जायगी जो अब सामने दीख रहा है। कठोरतम धातु काफी आंच से नरम 
हो जाती हैं, इसी प्रकार कठोरतम हृदय भी अहिसा की पर्याप्त आँच लगने से पिघल 
जाना चाहिए । और अहिंसा कितनी आँच पैदा कर सकती है इसकी कोई सीमा नही 

अपने आधी गताब्दी के अनुभव में मेरे सामने एक भी परिस्थिति ऐसी नही आई जब 
मुझे यह कहता पडा हो कि में असहाय है और मेरी अहिसा निरुपाय हो गईं ।” प्रेम 
है 23022 कक देट मन का नियम हैं, पल 25200 प्राकृतिक आवश्यकता है । हम ऐसी अवस्था के 
नजदीक पहुँच रहे है जब यह आवेश्यकर्ता और भी स्पष्ट हो जायगी, क्योकि यदि 
मनुष्य इस नियम से वचेगे और इसकी अवहेलता और उल्लूघन करेगे तो मनुप्य-जीवत 
ही असम्भव हो-जय्यगा । हमे लडाइयो का सामना इसलिए करना पडता हैँ कि हमारा 
जीवन इतना निस्‍्वार्थ नही हुआ कि जिसे युद्धों की आवश्यकता ही न हो। शान्ति का 
युद्ध तो मनुष्य के हृदय में ही छडा जाना चाहिए । उसकी आत्मा अहकार-वल, स्वार्थ, 
लालसा और भय को पराजित करने में समर्थ होनी चाहिए। एक नई प्रकार की जीवन- 
प्रणाली पर राष्ट्रीय जीवन तथा विश्व-व्यवस्था की नीव पडनी चाहिए । यह जीवन 


रा 
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प्रणाली ऐसी हो जो सब वर्गों, जातियों बौर राप्ट्रो के सच्चे हितो की वृद्धि, उन्नति 
और रक्षा करे । जिन भनुष्यों ने अपने-आपको अविद्या की अन्वकारएपूर्ण और स्वार्थमयी 
भावना की परावीनता से स्व॒तन्त्र कर लिया है, वे ही शान्ति की स्थापना और रक्षा 
में समर्थ हो सकते है । बात्ति है जीवन में एक सक्रिय प्रदर्शत और कुछ विर्व-व्यापी 
सिद्धान्तो और आद्शों का आचरभ । हमें इनकी रक्षा के लिए ऐसे हथियारों से लडना 
चाहिए जिनसे नैतिक गुणी का पतन और मानव-प्राणों का विचाण न हो । इस 
प्रयत्न में हमे जो भी कप्ट हमारे मार्ग मे आये उन सबको सहने के लिए तैयार रहना 
चाहिए। 

मेने ससार के विभिन्न भागी की अपनी यात्राओ में देखा हैं कि गाधीजी की 
ख्याति, बडे-से-बडे राजनीतिजों और राष्ट्रो के नेताओं से भी अधिक विव्वव्यापी है 
और उनके व्यक्तित्व को किसी भी एक अथवा अन्य सबकी अपेक्षा, अधिक प्रेम और 
आदर की दृष्टि से देखा जाता है । उनका नाम इतना सर्व-परिचित है कि भायद ही 
कोई किसान या मजदूर ऐसा होगा, जो उनको मनृष्यमात्र का मित्र न समझता हो । 
लोग ऐसा समझते प्रतीत होते हैँ कि गाधीजी सुबर्ण यूग का पुनरुद्वार करेगे, परत्तु हम 
उसको (यूग को) इस प्रकार बुला नही सकते, जिस प्रकार रास्ते चलती किराये गाडी 
को बुला छेते है, क्योकि हम किसी राष्ट्र की अपेक्षा भी अधिक वलवान और किसी 
पराजय की अपेक्षा भी अधिक” अपमानकारक एक वस्तु के अधीन है,---और वह है 
अनान । यद्यपि हमको सव गक्तियाँ जीवन के लिए दी गई है, परन्तु हमने भ्रप्ट वन- 
कर उनको मृत्यु के लिए प्रयुक्त हो जाने दिया है। यद्यपि मनृष्य-जाति की उत्पत्ति 
से ही यह स्पष्ट हैं कि वह सुख की अधिकारिणी है, परन्तु हमने उस अधिकार की 
उपेक्षा की है, और अपनी शक्ति का प्रयोग ऐसे धत और वल के सग्रह के लिए होने 
दिया है, जिसके द्वारा बहुतों का युख कुछेक के सशयात्मक सन्तीप पर निछावर कर 
दिया जाता हैं। जिस भूल के आप और में शिकार है, सारा ससार भी उसीका गलाम 
है | हमें घन और वल की प्राप्ति के लिए नहो, प्रत्युत प्रेम और मानवता की स्थापना -.- 
के छिए प्रयल करना चाहिए। भूल से मुक्त होना ही एकमात्र सच्ची स्वतन्त्रता है । 

गाधीजी वधन-मुक्त जीवन के मन्त्-दाता है। उनके असाधारण धामिक पवित्रता 
और वीरोचित तेज का कोटि-कोटि मनुष्यो पर गहरा प्रभाव है। ऐसे कुछ छोग संदा 
मिलेंगे जो ऐसे पावन-जीवन के दुर्लभ उदाहरणों से वह शक्ति पावेगें और उनमें सत्य 
की वह झाकी देखेंगे जो उन साधारण सावुतामय जीवन, रूढ ने तिकता या अस्पप्ट कला- 
विचारों और भावों में नहीं मिलती, जिनको आधुनिक काल के बहुत से उपदेष्टा प्रस्तुत 
किया करते हे । सच्चे रहो और सरल, हृदय में निर्मल और जादे, दुख में प्रसन्न 
ओर आवक के आगे रिवर-ुद्धि और चिरतुप्ट, जीवन में प्रीति रकखों और 
मृत्यु के प्रति अमय, सनातन आत्मा की सेवा में समपित होओ और गतात्माओं के 
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भार से निरातक रहो--सुष्टि के आदि से दी गई और कौन शिक्षा है जो इस शिक्षा 
से बढकर है ? अथवा कहाँ दूसरा उदाहरण है जब उस शिक्षा का अधिक तत्परत। गे 
पालन हुआ है ? 


+ २३ 
महात्मा गांधी : उनका मूल्य 
होरस जी. एलेक्ज़ेण्डर, एम. ए. 
> [ सैल्ली ओक, बमिधम ] 


किसी बडे आदमी के जीवन-काल में उसका ठीक मूल्याकन करना सुगम नहीं 
है । और अगर आपका उससे व्यक्तिगत परिचय है, तब तो वह और भी कठिन है, 
क्यो कि सही-सही दृष्टिकोण से एक आदमी को देखने के लिए आपको उससे थोडा तठस्थ 
होना चाहिए । गाधीजी से थोडा भी तटस्थ में नही होना चाहता । जबतक वह जीवित 
हैं तवतक मेरे लिए तो यही प्रयत्न करना सर्वोत्तम है कि प्रत्येक सप्ताह उनके पत्र 
'हरिजन' से उनके विचार को समझकर उनके इतना समीप रहूँ जितना रह सकता हूँ। 

फिर भी समय-समय पर उन प्रइनो का सामना करने के लिए आवश्यक रूप से 
तैयार होना चाहिए जिन्हे उनके बारे में ससार पूछता हैं और उनके उत्तर देने का 
प्रयत्व करना चाहिए । मेरा अनुमान है कि इस ग्रन्थ का मुख्य उद्देश्य यही दिखाना है 
कि अपने समकालीनो में से कुछ पर गाधीजी का क्या प्रभाव पडा हूँ । 

इसलिए थोडे में अभी यह कठिनाई प्रकट करके में यह बताने का प्रयत्न करूँगा 
कि वर्तमान ससार-व्यवस्था में उन्हे किस प्रकार देखता हूँ । 

हमारे यूग में बहुत-से देशों में और विभिन्न रूपो मे अपने अधिकारों से वचित 
लोगो के विद्रोह हुए हं । ट्रेड-बू नियन-आन्दोलन और समाजवाद के विभिन्न तरीको ने 
समस्त पश्चिम में औद्योगिक मजदूरों के अधिकारो की घोषणा की हैँ | सम्भवत अन्त- 
रष्ट्रीय मज़द्र-सगठन इस हलचल की पहली पराकाष्ठा है, लेकिन रूस मे उसने और 
भी लम्वा कदम रक्‍खा हैं। वहाँ औद्योगिक मजदूर अब मामूली आदमी नही है। 
आपने यदि उसके साथ कठोर व्यवहार किया तो वह आपको काटने नही दौडेगा । उसे 
विशेष अधिकार का स्थान दिया गया हैं। अन्तर्राष्ट्रीय मज़दूर-सगठन या सोवियट, 
मज़दूरो को, कार्य-भार से लदे दुकानदारों को, दीन किसानो, मछुओं और दूसरों को 
बिलकुल भूलते हो सो नही, लेकिन जो कुछ इनके लिए किया गया है, वह किसी कदर 
बाद के विचार का परिणाम हैँ । 

जमंनी में कट्टर समाजवादी या औद्योगिक मजदूर ही नही है जिन्‍्होने वड़ी ऋति में 
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सफलता पाई हो | दूसरे चालाक या शायद नीति-सिद्धान्तो का विचार न करनेवाले दल ने 
तरकीव निकाली कि हमारे समाज के दूसरे बठे अग मन्यम वर्ग (266६ 90प:2००४८) 
की सहायता कैसे प्राप्त की जा सकती है | वे भी निराण हो चुके थे | वस एक वार 
सिक्‍के का पूर आया और बाजार एकदम चढ जाने के सवव उसमें उनकी आय मंह- 
गाई में उड गई थी और नीचे-ऊपर दोनो तरक से वडी शक्तियो-- आस्मानी और 
सुल्तानी--के वीच वे पिस गये थे | अगर कोई ऐसा बर्ग था जिसने दूसरों की 
अपेक्षा अविक हिटलर की जीत कराई तो वह यही मध्यम वर्ग था जिसे कार्ल मार्क्स के 
अनुयायी वहुधा भूल जाते है और घृणा करते हे । 
लेकिन भारत से गावीजी इन पश्चिमी क्रान्तियो को चुनौती देते हे । औद्योगिक 
मजदूर, मध्यम वर्ग, वृद्धिवादी, सम्पत्तिवान्‌, ये सव दल जो जक्ति के लिए पश्चिम में 
होड लगा रहे हे, इस बुनियादी वात को भूल जाते हे कि आदमी का पेट तो भरना 
ही चाहिए । मणीनो को वह नही खा सकता, व्यापार को वह नहीं खा सकता | स्कूल 
की कितावों को भी वह नही खा सकता, न डिवीडेडो (मुनाफो) को ही खा सकता है । 
इन सब चीजों के बिना भी आदमी जीवित रह सकता हैं। लेकिन वह रोजाना रोटी या 
चावल पाये बिना जीवित नही रह सकता । और अपने दैनिक भोजन के लिए जिसे 
सभ्य और शहरी आदमी सावारण वात समझते हे, उसे अन्तिम रूप से हिन्दुस्तान, 
चीन, पूर्वी यूरोप, कनाडा, अर्जेण्टाइन, ट्रोपीकछ अफ्रीका के छाखो मूक और बहुधा 
अधभखे किसानो पर निर्भर रहना पडता हूँ । किसान इन तमाम देशो में प्रत्येक वर्ष उस 
अन्न को पैदा करने के अर्थ, कि जिससे लोग जीवित रहते हे, धूप, हवा और मेह का 
उपयोग करने के लिए (जो कितनी वार वहुधा उसे धोखा देते हे) कितना हाथ-पैर पीटता 
है ! हजारो वर्षो से, पुशत-दर-पुश्त वे इसी तरह रहते आ रहे हे | युद्ध और क्रान्तियाँ 
उनके परिश्रम के फल को थोडे समय के लिए नप्ट करती हुई गुजर गई है, सूखा और 
बाढ़ उन्हे नष्ट करते रहे है । अन्त मे अब उन्हे एक सहारा मिला है महात्मा गाधी । 
भारतवर्ष के करोडो आदमियो में ऐसा शायद ही कोई आदमी मिलेगा जो 
गाधीजी का नाम न जाने । पहाडी जातियाँ और पमूल-निवासी तक गरीबों के इस 
मित्र और रक्षक को जानते है और उससे प्रेम करते हे । 
यद्यपि उन्होने वकील का शिक्षण प्राप्त किया था, फिर भी वह पुन किसान 
बन गये है, किसान के मामूली कपडे पहनकर, और एक कोने में पडे और पिछडे 
हुए, ऐसे गंवार और रूढि-पसन्द गाँव मे रहकर कि जिसे खद महात्मा के प्रयत्न 
करने पर भी स्वय साफ-सुथरा और आधुनिक ढग का वनना पसन्द नही हैँ, अपने 
वाहरी जीवन में ही नही, वल्कि इससे भी वढकर अपने हृदय और मस्तिप्क से भी वह 
किसान वन गये है । वह ससार को एक किसान, चतुर, वे लिहाज, साफ, सरल, कभी- 
कभी कुछ ढुखे, विनोद-प्रिय, दयावान और स॒तोपी की दृष्टि से देखते हे । वह अगाघ 
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धामिक है, जीवन को समष्टि रूप से देखते हे और जानते हे कि अदृश्य शक्तियाँ 
अगम्य रीति से काम कर रही है, हालाँकि वहुधा हमे उनकी झलक दिखाई पड सकती 
हैं, अगर हम मौन रहक्रर उसे देखना और ग्रहण करना चाहे । 

४ जब भारत में छ महीने घूमने के वाद पहली वार १९२८ के बसत में सावरमती 
में में गाधीजी से मिला था तव उन्होने जो शब्द मुझसे कहे थे उन्हे में कमी नहीं भूल 
सकता । मेने उनसे पूछा, “अपने घर इग्लैण्ड पहुँच कर में क्या कहूँ ?” उन्होने उत्तर 
दिया, “अँग्रेज़ो से कहिए कि वे हमारी पीठ पर से उतर जायेँ।” सोचिए, इसमे 
कितना गहरा अर्थ है, ध्येय के बारे में ही नहीं, बल्कि उन साधनों के बारे में भी, 
जिनसे ध्येय सिद्ध किया जा सकता'* हैं । 

क्योकि एक ध्येय-मात्र में ही, जोकि उनके सामने है, गाधीजी हमारे युग के 
दूसरे ऋा्तिकारी नेताओं से भिन्न नही हे, शायद उससे भी अधिक महत्वपूर्ण वे साधन 
है जिन्हे वह उस ध्येय की पूर्ति के लिए काम में छाते हे । भारतीय मामलो में सक्रिय 
आग लेने से पहले १९०८ में छिखी गई उनकी पुस्तक “हिन्द-स्वराज' * मे उन्होने लिखा 
हैं-- बादशाह अपने शाही शस्त्रों को सर्वदा प्रयोग मे छायेंगे। वल्कि बल-अ्योग 
तो उनके रगरग में रमा हुआ है । किसान तलवार से वश में नही हुए हैं । कभी 
होगे भी नही | तलवार चलाना वे नही जानते और न दूसरों द्वारा चछाई गईं तलवार 
से ही वे भयभीत होते हे ।/ इसलिए किसान-स्वराज्य, किसान राज्य या किसाव- 
स्वतत्रता जोकि गाधीजी का उद्देश्य है, उन्ही तरीकों से मिलनी चाहिए जो उनके 
सामने के ध्येय के अनुकूल हे । वे लोग, जिनका ध्येय मनुष्यों का शासक बनना है, 
तलवार से काम लेते है । हरेक शासक वर्ग का यह शस्त्र हैं। और जब समाजवादी 
या साम्यवादी, या नाजी या फासिस्ट, 'शासक वर्गे' को उसीके शस्त्रो से नष्ट करने को 
उद्यत होते है तो उनकी सफलता केवल एक शासक वर्ग को हटाकर दूसरा शासक वर्ग 
ला रखती है । धरती के मालिक, वेको के मालिक या कारखानो के मालिक-वर्ग के 
हाथो में रहने की अपेक्षा वह्‌ तलवार कम्यू निस्ट, फासिस्ट या नाज़ी दल के हाथ में 
चली जाती हैं । मामूली नागरिक तब भी पद-दलित ही किये जाते है और एक नई 
शासक व्यवस्था लोगो की पीठ पर चढ जाती हैं सो अलग । 

लेकिन गाघीजी भरासक-जाति या जमात के बोझ को सर्वदा के लिए किसानों 
की पीठ से हटा देना चाहते है । वर्तेमान गासको को इसलिए नही हटाना चाहते कि 
उनके वाद उनके भाई सवार हो जायें। इसलिए उन्होने एक ऐसे शस्त्र के निर्माण 
में अपना जीवन लगाया है, जिसको, क्या शरीर से दुर्वल और क्‍या मज़बूत, सभी 
चुला सकते है । उनसे शिक्षा पाकर वे अपने पैरो पर सीधे खडा होना सीखते हे और 
भारी बोझो के नीचे अब झुके नहीं रहते । 

१ सस्ता साहित्य मण्डल' से प्रकाशित । दाम 5) 
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गावीजी कहते हूँ कि किसी की अपनी पीठ से उत्तारने के लिए उसकी पीठ पर 
सवार होने की अपेक्षा उसे तत्रतक सहयोग देने से इन्क्रार कर देना उचित है जवतक 
वह वहाँ रहे । अन्त में उसे नीचे उत्तरना पडेगा और उसे टेकन या सहारे को कुछ 
भी नहीं सिलेगा । मगर आप उसकी वरावर सहायता न करेगे तो वह आपको हर 
प्रकार के दण्ड की घमकी दे सकता हैं । अपनी घमकियों को वह कार्य में नी परिणत 
कर सकता है, लेकिन अगर दण्ड और मृत्यु पर आपने हँसना सीख लिया हूं तो 
उसकी घमकियाँ और तलवार तक भी आपको विचलित नहीं कर सकेगी । दबाव से 
बह ऐसा काम आपमे नहीं करा सकता हैं जिसे आपकी आत्मा कहती हैं कि गलत है । 

कार्य के इस अहिसात्मक तरीके को सक्रिय रूप से काम में छातने के पहले बहुत 
भारी कठिनाइयों पर विजय पानी होगी । तोप के गोलों के सामने डटे रहने के लिए 
तो उस ढगा में भी सिपाहियों को तैयार करना कठिन हैँ, जवकि उन्हे जवाब में गोली 
चलाने का अधिकार है । निब्चय ही उससे कठिन लोगो को यह सिखाना है कि वे 
बिना अपनी रक्षा किये हर प्रकार का वलात्कार और ज्यादती अपने पर स्वीकार 
करन । तीस बरस पहले गाधीजी ने घोषणा की थी कि निष्क्रिय प्रतिरोवक (या 
जिन्हें भब वह 'सत्याग्रही' कह कर पुकारते हे, अर्थात्‌ वे जोकि पणु-वल के प्रयोग 
की अपेक्षा आत्मिक-बल का प्रयोग करते हूं) “ब्रह्मचर्य, अपरिग्रह, सत्य और अभय 
का पालन करें ।” हर युग में ऐसे पुरुष भीर स्त्रियां हुए है जिन्होंने इस मजेय 
अहिसात्मक जीवन के रहस्य को जान लिया है। जर्मनी के ईवनरजलीकल पादरियों के 
जेल से हाल ही में आये पत्रो के पटने से प्रमाणित होता है कि पूर्व की भाति पश्चिम में 
अव भी ऐसे चरित्र का निर्माण किया जा सकता हुँ । और यदि, या जब, वहुसख्यक 
छोग ऐसे दृढ-चरित्र हो जायेंगे तो मानव की स्वतत्रता, और मानव का आदर्श समाज 
सामने दिखाई देंगे । 

यह भी ध्यान देने योग्य बात हैं कि गाबीजी जो अपने शान्ति और स्वतत्नता 
के मिपाहियों से पूर्ण आत्मानुण्ञासनन की आजा करते हुँ, 'जनता' की वात नही करते । 
जब आप तोप के गोलो की परिभाषा में सोचते हैँ, चाहे साम्राज्य स्थापित करने के 
लिए था फ्रान्ति के लिए, तव स्वभावत आप मानव-प्राणियों की पणु-समाज में गणना 
करते हे । लेकिन गावीजी के लिए 'छाखो करोडो' में से प्रत्येक स्त्री-पुरुष एक-एक 
व्यक्ति है, जिसका व्यक्तित्व उतना ही पवित्र है, जितना उनका (गाधीजी का) अपना । 
वह एक बिल्कुल अनजान किसान तक से उतनी ही हादिकता के साथ मित्रता करना 
जानते हैँ जितनी कि वह अपनी-जैसी शिक्षा के सत्तह के व्यक्ति के साथ करते है 
उनके लिए कोई भी पुरप या स्त्री सावारण या अस्वच्छ नहीं है । यह केवल एक 
सुन्दर सिद्दान्त ही नही हूँ कि जिसका वह केवल उपदेश ही दते है, वल्कि वहु तो उनकी 
देनिक क्रिया हैं । 


३० गांधी-अभिननन्‍दन-प्रत्थ॑ 


ऐसे यूग मे जब कि हिसा को नित्य नया प्रोत्साहन दिया जा रहा है, जबकि 
पश्चिम की एकमात्र आशा ऐसे वृहत्‌ शस्त्रीकरण की 'सामूहिक सुरक्षितता' है जिसे 
कि दृढ-से-दुढ आक्रमणकारी भी पैदा नहीं कर सकता, जबकि एक छाट पादरी 
(आचंब्रिशप ) भी यही सलाह देते हे कि ध्येयगत गान्ति के लिए प्रथम कार्य यह हो 
कि “शक्ति का सग्रह न्याय के पक्ष में किया जाय”, तव हमारी आँखों के सामने-- 
अगर हम उन्हे खोले और देखे--एक आदमी है, जिसका शरीर दुबला-पतछा है, स्वास्थ्य 
जिसका आश्ाप्रद नही है, बडी भारी योग्यताये भी जिसमे नही है, जो अपने ही जीवन 
में अपने भारतीय साथियो पर प्रभाव डालनेवाली अपनी जादू की-सी शाति से दिखा 
रहा है कि आदमी की आत्मा जब स्वर्गीय तेज से प्रज्ज्वलित हो उठती है तो वह 
अत्यन्त शक्तिशाली झस्त्रीकरण से भी अधिक मजबूत होती है । 

विनम्र व्यक्ति अब भी ससार में अपने अधिकार प्राप्त कर सकते है, यदि वे 
केवल अपनी विनम्रता में श्रद्धा रक्खे, यदि वे हिटलर या स्टेलिन के भय को छोड दे, 
यदि वे हमारे युग के इस सबसे महान्‌ शिक्षक की ओर आशा से देखे । 


है: 326) 
एक मित्र की श्रदान्नलि 


सी. एफ एण्डरूज 
[ शातिनिकेतन बोलपुर, बगाल ] 
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इस लेख मे मेरा उद्देश्य तीन प्रकार का है । पहिले, में अपने पाठकों के सामने 
महात्माजी के चरित्र के गूढतर धामिक पहलू की रूपरेखा खीचने का प्रयत्न करूँगा । 
दूसरे, उनके व्यक्तित्व के मानव-समाज से सीधा सम्बन्ध रखनेवाले पहलू पर प्रकाश 
डालूँगा । और तीसरे, मे सक्षेप में उन बातो का जिक्र करूँगा जिन्हे में वर्तमान युग 
में मनृष्य-जाति के उत्थान के प्रति महात्माजी की दो मूलभूत देन मानता हूँ । 

१ 

कुछ ऐसे मूल धामिक तत्त्व हैं जिदपर महात्माजी सबसे अधिक जोर देते हे । 
उनकी मान्यता हैं कि उनके ज़रिये मरणधर्मा मनृष्य भी परमात्मा के भय से ससार 
में चिरस्थायी काम कर जा सकता हैं ! 

इनमें पहला गुण है, सत्य । वह इसे एक देवी गुण मानते हे । वह न सिर्फ 
मनुष्यो के जब्दों और कार्यो में प्रकट होना चाहिए, प्रत्युत अन्तरात्मा में भी उसका 
प्रकाश चाहिए । झूठ न बोलना ही सत्यपालून के लिए पर्याप्त नही यद्यपि यह इसका - 
एक आवश्यक अग है । उनके विचार के अनुसार सब सत्यो का आदिखोत हृदय है । 
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सत्य कितना महान्‌ है, यह इसी बात से मालूम पड सकता हैँ कि वह इसे 
परमात्मा से नाम के लिए प्रयुक्त करते हूँ । अहनिभ उनकी जवान पर एक ही सूत्र 
रहता है--“'सत्य परमात्मा है और परमात्मा सत्य है।” उनका दैनिक जीवन इस बात 
का प्रमाण है कि वह सत्य की कितने उत्साह से आराघना करते हैँ । इसलिए किसी 
भी अश में सत्य से परे होने का बर्थ है दिव्य स्रोत से दूर जा पडना और परिणाम- 
स्वस्प आध्यात्मिक दृष्टि से हमेशा के लिए मर जाना । यह प्रकाश की जगह अन्धकार 
में चलने के समान हैं। महात्माजी की यह दैनिक प्रार्थना-- 
मसतो मा सद्गभय 
तमसी मा ज्योतिर्गमय 
मृत्योर्माप्मृत ग्रमय । 
इसे तीन रूप में व्यक्त करती हैं। प्रकाश और अन्चकार तथा अमरत्व और आध्यात्मिक 
मृत्यु, ये सत्य और असत्य के इसी मूल भेद के दूसरे पहलू है । 
दूसरा तत्व जिसका आदिख्रोत परमात्मा है, अहिसा हैं। अगर इसका हम 
अक्षरण अनुवाद करना चाहे तो इसे व-सताना कह सकते है । मगर महात्मा याघी के 
लिये इसका उससे कही अधिक अर्थ है। उसमे दूसरो का स्वयं हित करना भी आता 
हैं । जहाँतक युद्ध और रक्‍तपात का प्रव्न है, अहिसा का अर्थ है इनमें भाग लेते से 
एकदम इन्कार कर देना। लेकिन वह अर्थ यही समाप्त नहीं हो जाता, वह पूरा तब 
होता हैं जब हम अधिक-से-अधिक कष्ट उठाकर उनका हृदय जीतने को तत्पर हो 
जाते है जो हमारे साथ बुराई करते हे | सार रूप में--यह भी सत्य की तरह ही 
परमात्मा का अपना स्वरूप है । “अहिता परमो धर्म एक पुरातन और पवित्र मन्त्र है 
जिसका अर्थ हैं अहिंसा सबसे वडा धार्मिक कर्तव्य हैं ।! इसी लिए महात्मा गाघी अपना 
सारा जीवन इस 'परमवर्म' की सम्भावनाओं का पता लगाने और उनका सत्य के साथ 
समन्वय करने में बिता रहे हे । अहिंसा का सिर्फ यह अर्थ नही कि असत्य के मृकाविले 
मे निष्क्रिय प्रतिरोध किया जाय । इसमे उसका सक्रिय प्रतिरोध भी शामिल है। मगर 
यह ऋरोध, ईर्ष्या और हिंसा के वर्गर होना चाहिए । 
तीसरा महत्वपूर्ण तत्त्व, जिसपर महात्माजी सर्वाधिक ज़ोर देते है, ब्रह्मचर्य है 
वह बताते हें कि यह सज्ञा ही सस्क्ृत के '“ब्रह्म' शब्द से बनी हैँ, जिसका अर्थ हैं 
परमात्मा । पुरातन काल से चली बाती हुई अन्य मान्यताओं के समान वह मानते हैं 
कि इन्द्रिय अर्थात्‌ भोगक्रिया के दमन और फिर उस थभक्ति के ऊर्जंसन ( $9[॥ए8009 ) 
से मनृष्य में एक अदुभुत आत्मशक्ति और दैँवी तेज प्रकट होता है । सत्य और 
अहिसा के सच्चे अनुयायी को ब्रह्मचर्य का भी सच्चा पालक होना चाहिए भर उसे 
संयम के साथ जीवन घिताकर ससार के सामने आदर्श उपस्थित करना चाहिए | 
महात्माजी विवाह को भी मानव कमजोरी के लिए एक रियायत मानते है । दूसरे शब्दों 
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में यह कहा जा सकता है कि सभोग-कर्म से एकदम दूर रहकर इस विषय में विचार 
तक भी न करने को महात्माजी आत्मिक जीवन का, जिसे पुरुष और स्त्री दोनो प्राप्त 
कर सकते है, सबसे ऊँचा स्वरूप मानते है । यहाँ में यह जिक्र किए वगर नहीं रह 
सकता कि वह ब्रह्मचर्य और तपस्या के सिद्धान्त में इतनी दृढता से विश्वास करते है 
कि वह उन्हे अति तक लेगया हैं। इसी तरह उनका आमरण अनशन, जो तबतक 
जारी रहता है जबतक कि उन्हे उस अनशन के उद्देश्य में सफलता नही मिलती, मेरी 
समझ से वाहर की चीज़ है। यह मेरी रुचि के विरुद्ध पडता है और इस बारे में उनसे 
कई मर्तवा मे अपने विचार प्रकट भी कर चुका हूँ । 
महात्माजी मुख्यतया एक धामिक मनृष्य हे। वह परमात्मा की कृपा के 
अतिरिक्‍त और किसी भाँति बुराई से पूर्ण छुटकारा पाने की कल्पना का विचार तक 
भी अपने हृदय में नही छा सकते | इसलिए प्रार्थना उनके सब कार्यो का सार है । 
सत्याग्रही के लिए, जो सत्य के लिए मरना अपना धर्म समझता है, सबसे पहली 
आवश्यकता इस बात की है कि वह परमात्मा मे श्रद्धा रकखे, जिसका गृण (प्रकृति) है 
सत्य और प्रेम । मेने उनके सारे जीवन को अन्तरात्मा की पुकार के अनुसार, जो उन्हे 
मूक प्रार्थना मे सुनाई देती है, क्षणभमर में बदलते पाया है। महान्‌ क्षणों में वह एक 
विशेष वाणी सुनते हे जो उनसे बात करती है, और द्गवुर्षं आश्वासन के साथ बात 
' करती हैं, और जब वह इसे सुन लेते हे तो कोई भी पार्थिव शक्ति उन्हे इस आवाज़ के, 
जिसे वह परमात्मा की वाणी समझते हे, अनुसार कार्य करने से नहीं रोक 'सकती । 
गीता उनकी सावेजनिक प्रार्थना का एक अग हूँ । इसका वह हमेशा पाठ करते 
है । और जितना ही वह गीता का पाठ करते है उतना ही उसमे आत्मिक जीवन का 
जो मार्ग कहा गया हैँ, उसपर उन्हे अधिकाधिक विश्वास होता जाता है । 
अगर में उनके लम्बे और घनिष्ट अनुभव से उनको ठीक तरह समझ सका हूँ 
तो उनके परमात्मा-सम्बन्धी विचारों में हमेशा एक सहज श्रद्धालुता रहती हैँ, जैसे 
सदा किसी मालिक की आख उनपर हो । 
श्‌ 
अव हम उनके मानवीय हूप पर विचार करे । इसमे कुछ ऐसी मृदुल-मधुर बाते 
मिलती है जो चित्त को प्रेम-मग्न कर देती है । इन्हे सदैव उस कठोर तपस्या के साथ 
रखकर देखना चाहिए जिसका मेने ऊपर अभी चित्र खीचा है। 
कई साल पहले में महान्‌ फ्रासीसी लेखक रोमा रोला द्वारा महात्माजी के बारे 
में लिखें गये उस लेख से बहुत प्रभावित हआ जिसमे उन्होने गाधीजी को “वर्तमान 
युग का सन्त पाल बताया था । इसमें मुझे ऐसा प्रतीत हुआ कि जैसे वास्तव में ही 
एक बहुत वडा सत्य निहित हो । क्योकि गाधीजी सत पाल की भाँति धामिक पुरुषों 
की उस श्रेणी के है जो ट्विजन्मा होते हूँ । उन्होंने अपने जीवन में एक विशेष क्षण में 
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मानव आत्मा के उस भयकर कम्पन को अनुभव किया जो मानों कायाकल्प कर देता 
है । अपने प्रारम्भ के दिनो में महात्माजी ले लगन के साथ बैरिस्टरी का जीवन बिताया 
था, उनकी मुरय महत्वाकाक्षा थी सफलता । अपने पेज की सफलता, छौकिक और 
सामाजिक सफलता, और गहरे जावे तो, राष्ट्र का नेता बनने की सफलता । 

बह दक्षिण अफ्रीका अपने काम पर वकील के रूप में, एक महत्वपूर्ण मुकदमे 
में जिसमें दो वडे भारतीय व्यापारी फेंसे हुए थे, पैरवी करने के लिए गये थे । इस 
समय तक उन्हें काले और गोरे रग के भेद का बहुत दूर से ही ज्ञान था, लेकिन 
उन्होंने इस पर यह कभी नहीं सोचा था कि अगर काले भारतीय होने के कारण 
किसीने उनके जिस्म पर हमला किया तो उसका क्या अर्थ होगा ”? मगर जब यह 
पहली दफा डरवन से मैरित्सवर्ग गये तो उन्हे रास्ते में यहु दु खद अनुभव अपने पूरे 
नग्त-रूप में हुआ । एक रेलवे के अधिकारी ने उन्हें रेल के डिब्बे में से उठाकर बाहर 
पटक दिया, और यह सब तब हुआ जबकि उनके पास फर्स्टक्लास का टिकिट था । 
डाकगाडी उनको बिठलाये बिता ही आगे चली गई । रात वहुत चली गई थी और 
महात्माजी ने देखा कि वह एकदम अजनवी स्टेशन पर थे जहाँ कोई भी व्यक्ति उनको 
नहीं जानता था। इस अपमान को सहन करने और रातभर ठड मे सिकुडने के 
पश्चात्‌ उनके हृदय में दो भावों में जबर्दस्त संघर्ष गुरू हो गया । एक भाव कहता 
था कि उन्हे इसी समय टिकिंट लेकर जहाज से भारत वापस चले जाना चाहिए 
तथा दूसरा भाव कहता था कि नही, उन्हे भी उन कप्टों और मुसीबतों को अखीर 
तक सहना चाहिए जिन्हे उनके देशवासी रोज़ाना सहते हे । सुबह होने से पूर्व ढ्री 
उनकी आत्मा में एक प्रकाश उदित हुआ । उन्हीने परमात्मा की दया से मर्द की भाँति 
बढ चलते की ठानी । अश्नी तो ऐसे अपमान जाने कितने उन्हे सहने थे । भौर दक्षिण 
अफ्रीका में उनके मौको की कमी न थी। पर जब चले तो चल ही पडे, लौटने की 
बात कैसी ? 

मेने गत सवम्वर मास में महात्माजी के मुख से स्वय इस रात की कहानी सुनी । 
वह डाक्टर मॉट को सुना रहे थे। उन्होने साफ कहा कि उनके जीवन में यह एक 
परिवततेनकारी धटना थी जिसके वाद से उनका एकदम नया ही जीवन प्रारम्भ हुआ । 

महात्माजी मे और भी कई ऐसे गुण हैँ जिनकी तुलना तापसी सतपाल के 
चरित्र में मिलती है । वे हे--परमात्मा मे अगाघ निष्ठा, जो उन्हे मनृप्य के सामने 
झुकने की कभी इजाज़त न देगी, पाप और विशेषकर जारीरिक पापों के विषय में 
भीषण आतके की भावना, सकसे अधिक प्रिय जनो के साथ सत्ती ताकि वह उनसे 
की गई आशा से कम न उतरे और इसके साथ ही उनमें मन की एक ऐसी सकरुण 
कातरता है, जो उन्हें गलव समझे जाने पर, मानो सहानुभूति की याचना कर उठती है । 

उनमें इससे भी अधिक कई गृण है, जो उन्हे असीसी के संत फ्रासिस के समीप 
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ले आते हूँ । दरिद्रता और गरीबी को उन्होंने वरण ही कर लिया हैं। भाज हम उन्हें 
सचमृच 'सेगाँव का एक मामूली दीन” कह सकते हे, क्योकि वह वहाँ पददलितो और 
गरीब ग्रामीणों में उनके भार मे हिस्सा बँटाते हुए रह रहे है । दो अवसरो पर मुझे 
उनकी सत फ्रासिस के साथ की यह समानता प्रकाश की भाँति स्पष्ट हो गई हैँ । 
पहिला अवसर तो डरवन के पास फिनिक्स में मिला । दिन और रात के मिलने 
का समय था। अँधेरी सध्या का सर्वत्र राज्य था। हम आश्रम में थे। महात्माजी 
तमाम दिन गरीबों मे अथक काम करते रहने के बाद विस्तृत आकाश में, एक वृक्ष 
के नीचे थके-मादे, इतने थके हुए कि आदमी इसकी कल्पना भी मूश्किल से कर 
सकता है, बैठे हुए थे। इतनी थकान में भी उनकी गोद में एक बीमार बच्चा था, 
जिसकी वह सेवा-परिचर्या कर रहे थे और जो कातर होकर प्यार के मारे उनसे चिपटा 
जा रहा था । वही पर एक जुलू लडकी भी, जो आश्रम के परे की पहाडी पर एक स्कूल 
में पढती थी, वैठी हुई थी । अँधेरा बढ़ता जा रहा था, इसलिए महात्माजी ने इस 
अवसर पर मुझसे '“भगवान प्रकाश दिखाओ ” (०४6 प79 ॥870प्रार्थना-मजन गाने 
को कहा । उस समय यद्यपि महात्माजी इस समय की अपेक्षा पर्याप्त जवान थे, फिर भी 
उनका दुबला-पतला शरीर दुखो से, जिन्हे वह एक क्षण के लिए भी टाल नहीं 
सकते थे, बहुत क्षीण और थका हुआ प्रतीत हो रहा था, लेकिन इस क्षीण और 
थकित झरीर के भीतर की उनकी आत्मा उस समय एक दिव्य प्रकाश से चमक उठी 
जव कि प्रार्थना-गीत ने रात्रि की निस्तव्धता को भेंग किया । 
उस गीत का अन्तिम चरण इस प्रकार था -- 
तबतक जबतक, रात्रि अधेरी रम्य उषा में आ बदलो। 
खोयें चिरप्रिय देवदूत वे मुसकाते फिर मुझे मिलो ॥* 
जब गीत समाप्त हआ तो चारो ओर नीरवता थी । मुझे जब तक याद हैँ कि 
उस समय हम कितने चुपचाप बैठे हुए थे। यह भी याद हैँ कि इसके बाद महात्माजी 
उस चरण को मन ही मन में दोहराते रहे थे । 
दूसरा अवसर उडीसा में मिला । वह जगह यहाँ से नजदीक ही थी, जहाँ में 
इस लेख को बेठा लिख रहा हूँ । महात्माजी मरणासन्न हो चुके थे, क्योंकि उनपर 
यकायक ही ह॒द दर्जे की थकान की पस्ती छा गई थी और खून का दवाव चढ इतना गया 
था कि खतरे की बात थी । बीमारी का तार मिलते ही में रातोरात गाडी में बैठकर 
उनके पास मौजूद रहने के लिए चल दिया। पास पहुँचा तो मेने उन्हे सारी रात 
बेचसी से गृज़्ारने के वाद उगते सूबे की ओर मुंह किये हुए लेटे पाया । हमने अभी 
१ मूल अग्रेज़ी पद्य इस प्रकार हैं -- 
खैएते जाएं धार ग्राण्यया पा056 बाएुएशं चि८९४ इग्ा6, 
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हु 


बातचीत शुरू ही की थी कि दलित जाति की सबसे निचली श्रेणी का एक आदमी अपनी 
फरियाद लेकर उनके पास आया । क्षणभर में ही मुझे ऐसा प्रतीत हुआ कि जैसे 
उनकी अपनी वीमारी विलूकुल दूर होगई है । आदमी नीचे घरती पर लेटा हुआ 
था | उस निर्दंय अपमान पर जिसने उसे मनृष्य के दर्जे तक नीचे गिराया था, उनका 
जी वेदना से फटने-सा लगा था । 


दो बाते हे, जिनके कारण महात्मा गाघी का नाम आज से सैकडो साल वाद भी 
अमर रहेगा । वे है (१) उनका खादी कार्यक्रम और (२) सत्याग्रह का उनका आचरण । 

(१) आज के, इस मशीनयूग में महात्माजी पहले व्यक्ति हैँ जिन्होंने ससार 
के किसानो में ग्रामीण व्यवसायों और घरेल उद्योगधन्धो को बडे पैमाने पर पुनर्जीवित 
किया है उन्होने इसे इसलिए शुरू किया था कि किसानों को साल के उन दिनो में भी 
कुछ काम मिल जाय जबकि उनके खेतों पर कोई काम नही होता और वह घर पर 
खाली बैठे रहते है । भारतवर्ष में यह समय हर साल में चार या पाच महीने रहता हैं । 
पहले ज़माने में मशीन नहीं थी ! कातने, बुनने और अन्य ग्रामीण व्यवसायों में परिवार 
का प्रत्येक आदमी, यहाँ तक कि छोटे-से-छोटे बच्चे भी, लूगे रहते थे और रोज़ाना के 
काम के लिए घर पर ही खासा मजबूत कपडा कात और बुन लिया जाता था । 

यह कहना गलत नही होगा कि मनृष्य-जाति का कम-से-कम आधा भाग ऐसा 
है जो इस प्रकार की सामयिक बेकारी से पीडित हैं । इसका एक बडा कारण मशीन 
के कपडे का बडी तादाद में पैदा होना हैं। जिसने अपने सस्तेपन के कारण आहिस्ता- 
आहिस्ता ग॒ह-व्यवसायो और उद्योग-धन्धो को चौपट कर दिया हैं । 

गाधीजी पहले व्यक्ति हुँ जो इस वात में जीता-जागता विश्वास रखते है कि घरेल 
धधो कः पुनझ्॑ज्जीवन अब भी सम्भव है और इनसे ग्रामीणों को न सिर्फ शारीरिक सिर्फ शारीरिक 
मा जे बाय बर प्र ज वे रकवा जो मिक 2 नतिक भूख की पीड़ा से भी वचाया जा सकता हैं। उन्हें इस दिशा में लाखो 
हेदयो में आशा का स्चार करने मे कामयावी भी मिली है । उनकी प्रतिभा हिंदुस्तान 
की चहार-दीवारी तक ही सीमित नही रही हैँ । चीन मे युद्ध के दवाव के कारण किसानो 
ने स्वयं ही रुई बोना, उसे कातना और बुनना भी शुरू कर दिया है | यह भी बिलकुल 
सम्भव है कि कनाडा और दसरे अधिक ठडे उत्तरी ध्वव-प्रदेशो में भी सदियों के 
लम्बे और अँधेरे दिनो में इस प्रकार के घरेल उद्योग-धन्धे फिर चल पडे । 

( २ ) अहिसा का प्रतिपादन महात्माजी ने वड मौलिक तौर पर किया है। 
उसके द्वारा उन्होंने ससार को यह दिखा दिया है कि आज महज स्वेच्छापूर्ण कप्ट-सहन 
के वल पर किये गये सामूहिक नैतिक प्रतिरोध अर्थात्‌ सत्याग्रह, द्वारा युद्ध की 
हिंसा पर भी विजय हो सकती है । दक्षिण अफ्रीका मे उन्हें इस दिज्या में गौरवपूर्ण 
विजय मिली | द्रासवाल में जब उन्होने ड्रेकन्सवर्ग की पहाडियो को पार करके अपन्ली 


३६ है गांधी-अभिनन्दन-प्रथ 


सत्याग्रही फौज का सचालन किया तो जनरल स्मट्स ने उनकी वह सब शर्ते मानली 
जो उन्होने पेश की थी | इतना ही नहीं जनरल स्मड्स ने यह भी स्वीकार किया कि 
नेतिक लडाई का यह तरीका, जिसमें कोई भी हिंसात्मक हथियार प्रयुक्त नहीं किया 
जाता, ऐसा हैं कि उसका सामना नही हो सकता । 

यह लेख अब ख़त्म हो रहा है और इन सब विषयो पर विस्तार से विवेचन 
करना यहाँ सम्भव नही है । अन्य लेखक शायद इसपर और प्रकाश डाले । में इस लेख 
को सन्त फ्रासिस के साथ उनकी समानता का एक और उदाहरण देकर ख़त्म करूँगा। वह 
भी अपनी रोज़ाना की पोशाक में गाववालो का घर का कता और बुना हुआ मोटा 
खुरदरा कपडा ही पहना करते थे । इस प्रकार अपने युग में लोगों की दृष्टि में घर के 
कते कपडे को सम्मान और प्रतिष्ठा विलाने का श्रेय उन्हे है | सन्‍त फ्रासिस भी सार- 
सीन लोगो की फौज के बीच विना हथियार लिये बेखटके जा पहुँचने थे कि उन्हें प्रेम 
का और शाति का सन्देश दे । अहिंसा के ठीक वही विचार सन्त फ्रासिस में थे जो 
महात्मा गाधी के हृदय मे आज बस रहे हे इस प्रकार दोनो आत्माये एक है । मगर 
अब महात्मा गावी उससे भी आग बढ गये है और उनके 'सत्य के प्रयोग' दो महान्‌ 
खद्दर और सत्याग्रह मनृष्य-जाति के जीवन में सामूहिक व्यवहार की वस्तु बन गए 
हैं। उनका अभी इतने बडे पैमाने पर प्रयोग किया गया हैं कि मानव इतिहास में इसकी 
मिसाल मुहिकल हैँ । इस भाँति वह दूसरे किसी भी महान्‌ जीवित व्यक्ति से बढ़कर 
शाति के दत और मनृष्य-जाति के कल्याण के विधाता है । 


पी 
गांधीजी का जोवन-सार 


जाज एस. अरण्डेल 
[ अध्यक्ष, थियोसोफिकलछ सोसाइटी, अदियार, भद्रास ] 


यह में अपना गौरव मानता हूँ कि गाधीजी के ७१वें जन्म-दिवस पर निकलने 
वाले अभिननन्‍दन-प्रन्थ में योग देने के लिए मुझे कहा गया है । सच यह है कि कोई ग्रथ 
भारत के प्रति उनकी महान्‌ और अनुपम सेवाओं का पूरा मान नहीं कर सकता । 
भारतवासी भी स्वयं आज उन सेवाओं का यथार्थ यशोगान और मान करने योग्य नही 
है । इसका निर्णय अगली सन्ततियों के पास है जबकि गाघीजी को समय के पक्षपात 
के अभाव में देखना सम्भव होगा | पर तो भी ऐसा ग्रन्थ उनके जीवन की अन्य निष्ठा 
के विभिन्न पहलुओ पर उपयोगी प्रकाश अवश्य डाल सकता है, फिर चाहे वह उनके 
समुकालीन व्यक्तियों ही के द्वारा लिखा गया हो । 


जाजें एस अरण्डेल 


जिस ल्प में कि में उनके जीवन को चौीन्हता हूँ उसमें तीन बाते मुझें अवान 
दिखाई देती है | पहली और प्रमख है उनकी निर्मल सादगी । दूसरी, अपनी मूल 
मान्यताओं पर प्रेम और तीजत्र निप्ठा । और तीसरी, उनकी सहज-सम्पूर्ण निर्भकिता । 

जहाँ जिस अवस्था में देखिये, सादा और व्यवस्थित उनका जीवन पाइएगा। 
ओर साधारण ऐसा कि हर परिस्थिति में हर को युलभ | मोहरत की रोजनी' सव कही 
हरदम उनको घेरे रहती है| पर उस सब प्रसिद्धि और व्यस्तता के बीच जैसे अनायास 
और सहज भाव से वह रहते है, वेसे यदि कही हम भी रह सकते होते तो ? आात्मा 
उनकी ससार के आगे नग्न है | छोटी-से-छोटी आदते उनकी सबी है और वह मौन की 
जक्ति का उपयोग जानते है, जो कि हममें से बहुत ही कम छोग जानते होगे । 

( उनका जीवन एक पदार्थ पाठ हैं। नित्य-प्रति की साधारण-से-साधारण बातो में 
हम उर्नेंये शिक्षा छे सकते है । दुनिया की क्ृत्रिमता और विपमता उनके पास आकर 
सुलझ रहती है भौर उनका व्यवहार सदासहज, अक्नत्रिम और ईअनियमाधीन होता 
हैं। मानव-परिवार या समस्त जीव-परिवार को श्षगर कभी गान्ति और समृद्धि प्राप्त 
होनी है, तो इसी सहज नीति से प्राप्त हो सकेगी || 

यह में एक क्षण के छिए भी नहीं कहता कि उनकी सव वातों की हृवह तकरू 
करनी चाहिए । लेकिन यह तो साग्रह कहता ही हूँ कि उनके जीवन की स्फूरति और 
भावना को हम अपनायें तो हमारा कत्याण होगा । 

अपने एक निजी और विलक्षण रूप में अन्बकार से प्रकाञ में आने का मार्ग 
उन्होने दिखाया हैँ | वह दूरात प्रकाण देखते हें और उधर सकेत करते है । हममे से 
कुछ उस आदि प्रकाज-ल्रोत को देख न भी सके, पर स्वयं उनके व्यक्तित्व का प्रकाण 
तो देखते ही हे । और दूसरे के पास का भी प्रकाश, फिर वह हमसे चाहे कितना भी 
भिन्न हो, पथ-प्रदर्णन में हमारी सहायता ही करता है । आखिर तो प्रकाण सव एक 
ही हैं । हम ही उसे नाना रूप बोर आकार देते हूँ । 

उनके फैलाये कुछ प्रकाश का म॑ उपयोग नहीं कर पाता हूँ । जिन बातो पर में 
ज़ोर देना चाहता हूँ उनके लिए घायद मुझे और कही से प्रकाश पाना पडे । छेकिन 
लिन बातों पर वे ज़ोर देते है वे भी मेरी चुनी वातों को परखने मे मुझे मदद देतो 
हैं । इसलिए अपने मूल विव्वासों का इतना प्रत्यक्ष और सूम्म ज्ञान रखने के लिए में 
उनका क्ृतन हूँ । क्योकि जो भी अपने सिद्धान्तों पर निष्ठा से चछता हैँ, जैसे कि 
गांधीजी चलते हैँ, वह दूसरों में भी अपने सिद्धान्तो पर--चाहे वे कितने ही विभिन्न 
क्यो ने हो--निष्ठा से चलने की प्रेरणा करता है। असल में, यह प्रदन नही हैं कि किस 
की मान्यता क्या है जौर कितना उसमें बल है । सारा प्रश्न असल में साथक की निर्मल 
सत्य-निप्ठा का हैं । 

अन्त में उनकी निर्मीऊता, वह तो जैसे' उनका सहज स्वभाव हो गया हैं, ऐसा में 
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कहूँगा । सहज है, इससे वह और भी स्पृहणीय हैँ । उसके लिए कोई भारी तैयारी 
नही की जाती, कमर कसकर स्पर्धा नही ठानी जाती । और वहाँ तो कसने को हुई 
क्या ? कोई आठो याम चौकी-पहरा नहीं, न किसी किस्म का तमाशा या प्रदर्शन ही 
नज़र आता है। कोई निर्भकिता का मौका आता है और तत्क्षण अभय का प्रकाश 
उनके कृत्य में फूटकर चमक उठता हैं । 

और जिसका मेरे मन मे सवसे अधिक आदर है, वह तो यह वात है कि वहू 
कभी जोर की आवाज देकर, नारा उठाकर, भीड को अनुगमन के लिए उभाडते और 
बुलाते नही है। वह तो जैसे जाहिर भर कर देते हैं कि उनकी निर्भीकता का क्रियात्मक 
रूप अवके यह होनेवाला है । मानो उनके द्वारा जो होनेवाला है, उसीका भान उन्हें 
हो । होनहार के सिवा जैसे कुछ और उनसे हो नहीं सकता । ठीक यही वात मार्टिन 
लूथर के जीवन में मिलती है। वह भी कहा करता था कि जो मेने किया उसके अति- 

रिक्त कुछ और में नही कर सकता था, और जो होना था वही मेने किया । और 

. फिर गाँधीजी तो बस आगे चल पडते हे । कोई पीछे आता है तो अच्छा, नही आता 
है तो भी अच्छा ! और क्‍या हम अक्सर ही यही सच होता नही देखते कि जो अकेला 
चलना जानता हैं, यानी जो बिना सगी-साथी या अनुयायी की राह देखे अकेला चल 
पडता है, क्योकि चले बिना वह रह नहीं सकता, उसी पुरुष को विजयश्री मिलती हैं ? 
भला उसे सफलता कब मिली है, जो किसी सकलप के पीछे चल पडने से पहले सावें- 
जनिक आन्दोलन पैदा होगया देखना चाहता है। 

गावीजी की प्रकृति मे ही अभय है । निर्भभता उनका सहज भाव है । सहज है, 
ओर यही उसका सौन्दर्य है। तभी तो जो राह में वाधक वनकर आते है उनका भी वह 
सत्कार और अभिननन्‍्दन करते हूँ । यह निर्भीकता ही है, जो शत्रु को मित्र बना देती 
है और यूद्ध की नही शाति की सृष्टि करती है । 

गाधीजी की राजनैतिक मान्यताओं और प्रवृत्तियो पर अपना अभिप्राय देने की 
कोशिश मेने की हैँ । सच कहूँ तो मुझे चिन्ता भी नही कि वे क्या हें | आखिर तो वे 
साध्य से अधिक साधन ही हैं। और सम्भव हैं कि इसे अपना--कौन कह सकता है कि _ 
सही या भलूत ?--कतंव्य मानकर उनकी इस या उस राजनैतिक प्रवृत्ति का सचाई 
और ईमानदारी के नाते में विरोध भी कर जाऊँ। क्योंकि असल में जिसकी मेरे निकट 
कीमत है वह स्थूछ कर्म नही हैं, वह तो है उनकी सचाई, उनकी निष्ठा, उनका 
साहस, उनकी निस्वार्थता, छोकमत की स्तुति-निन्‍्दा के प्रति उनकी उदासीनता, उनकी 
किसी को नुकसान न पहुँचाने की प्रकृति और उनकी वन्शत्व-भावता । जो जगत्‌ को 
इन वस्तुओ का दान करता हैं, वह उन दाताओ से असस्य गुना दानी है, जो दुनिया 
को कानून देते हे, योजनायें देते है, सिद्धान्त, नीति या वाद देते हे । 

हमें आज जगत में ज़रूरत है ऐसे पुरुषों की और ऐसी स्त्रियों की जो 


रेवरेण्ड वी एस अज्ञारिया, नर 


विद्व-बन्बुत्व की भावना से ज्वलत हो, सरल स्वभाव की महत्ता में जागरूक हो, जिनमें 
आदर्श की ऐसी अदम्य प्रेरणा हो कि वह आदर्श स्वय जीवन से भी अधिक अनिवार्य 
और महत्वपूर्ण उनके लिए हो जावे, फिर वे सही माने जावे, या गलत माने जावे,--- 
सही-गलूत का भेद किसने पाया है ?--लेकिन हृदय जिनका जगदूगर्भ में व्याप्त विराद 
करुणा के सुर के साथ बजना जानता हो । 

ऐसा पुरुष है गावी ! और क्या कहूँ ? 


भारत का सेवक 
शेवरेए्ड वी. एस. अजारिया, एम. ०., डी. सी. एल. 
[ जिज्ञप दोपकिछ, भारत |] 


मुझे हप॑ है कि गाधीजी के ७१वें जन्म-दिवस के अवसर पर औरो के साथ मुझे 
भी उन्हें बधाई देने का सौभाग्य प्राप्त हुआ हैं । 

वर्तमान यूग में किसी व्यवित का भारतीय जनता के निर्माण में ऐसा महत्त्वपूर्ण 
भाग नहीं है जैसा कि महात्माजी का हैँ। यूरोप में तो स्वेसाधारण भारत को 'गाघीजी 
का देश' ही कहकर पुकारते हे । रोम के पोप के महल के एक इटेलियन दरवान से हुई 
गपनी छोटी-सी वातचीतत को में कभी नही भूल सकता । जब मैने उसे अपना नाम 
और पता लिखकर दिया तो उसने मुझसे कहा--“भारत ?” 

मेने कहा, “हाँ । 

उसने फिर कहा, “गाधी ?” 

जब उसके मुँह से एक हल्की मुस्कान के साथ “गाधीजी” का नाम निकला तो म॑ 
फौरन समझ गया कि इसका अभिश्राय गाधीजी के देश से है और इसी लिए मेने इसके 
जवाब से हाँ कह दिया । यह नौ साल पहले की वात है| में इटली में जहाँ भी कही 
गया, वहाँ-वहाँ मुझे छोगो के मुँह से गाधीजी का नाम सुनने को मिला । 

दो साल पहले की एक और घटना मुझे इस प्रसंग में याद भा रही है । में उस 
समय सयुक्‍त राष्ट्र अमेरिका मे था और वहाँ एक हब्शियी के प्राइमरी स्कूल को देखने 
गया था। स्कूल के हेडमास्टर ने आग्रह किया कि में बच्चो को भारत के बारे मे कुछ 
बताऊं। मेने उन्हे बताया कि में कहाँसि आरहा हूँ और इसी तरह की बच्चो को जानने 
लायक कुछ और वाते कही | मगर उसके बाद मे खुद प्मोपेश् में पड गया कि इन 

बच्चो को और म॑ क्या कहूँ । मुझे जो कुछ कहना था वह प्रॉच मिनट के भीतर समाप्त 

होगया । इसके वाद हेडमास्टर ने कहा कि अब वच्चे आपसे भारत के बारे में कुछ 


न अनन्‍जनलीी नतभ 


न्‍न >> 
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प्रश्न पूछना चाहेगे । एक ऊंची जमात की लडकी इसपर उठकर बोली कि गाधीजी के , 
बारे में हमे कुछ बताइए । आप कल्पना कर सकते है कि भारत से इतने दूर स्थान 
पर और बच्ची की तरफ से इस प्रकार का प्रश्न पूछे जाने पर मुझे क्रितना आइचर्य 
हुआ होगा ! महात्माजी को तमाम ससार में भारत का महत्तम व्यक्ति, उसकी 


' स्वाधीनता का दुर्धर्ष पोषक और उसकी प्रतिभा और आत्मा की श्रेष्ठतम प्रतिमूत्ति 


समझा जाता है । 

हम लोग जो भारत में रहते है, जानते है कि यह आत्मा या भावना क्‍या चीज़ 
है। यह है लोकोत्तर सत्ता की अनुभूति और जीवन की सब घटनाओ में मानव की 
प्रमात्म-निर्भरता की स्पष्ट स्वीकृति, आधिभौतिक वस्तुओं पर नेतिक एवं आध्या- 
त्मिक भावों की प्रधावता, और नैतिक एवं आध्यात्मिक उद्देश्यों की खोज और प्राप्ति 
में भौतिक और शारीरिक सुख-भोग के अति स्पष्ट उपेक्षा । कोई भी आदमी, जो 
भारत की जानता है, इस वात में तमिक भी सन्‍्देह नही करेगा कि महात्माजी की 
महत्ता इन्ही आद्शों की महत्ता के कारण है । 

सारा भारत उनके प्रति इस बात के लिए बहुत अधिक ऋणी और क्ृतज्ञ है कि 
उन्होने उसके पुत्रों को फिर से इन आदर्शो को अपनाने लिए प्रेरणा दी है। समालोचना 
ओर उपहास के बावजूद दुनिया के सामने उस समय इन्हे रक्‍्खा है, जबकि सब 
जगह इन आद्शों के अपमानित किये जाने और रौदे जाने का खतरा है । इस बढते 
हुए भौतिकवाद के ज़माने में भी महात्मा याधी ने छोगो को अध्यात्मवाद का 
अनुकरण करने और उसे स्वीकार करने की श्ेरणा दी है । नल 

महात्मा गाधी ने भारत की एक और उल्लेखनीय सेवा की है, जिसके कारण 
वह भारत-हितैषियो की कत्तज्ञता और श्रद्धाज्जलि के भाजन है | यह सेवा हैं पद- 
दलितो और नीच मानेजानीवाली जातियो का उद्धार । यद्यपि उनसे पहले भी धारमिक 
सुवारको ने जात-पात की प्रथा का विरोध किया है मगर उनमे से किसीको भी भारत के 
विचारशील नर-ना रियो के अस्पृश्यता-सम्बन्धी भावों में, इतनी आश्चर्यजनक कऋान्ति 
करने में सफलता नही मिली, जितनी कि महात्माजी को मिली । लेकिन हमें स्वीकार 
करना चाहिए कि हमारे लिए यह वहुत शर्म की वात है कि भारत का यह बहता हुआ 
नासूर अवतक उसी तरह वह रहा है । स्ढिवादी सनातनियों के सम्पर्क के कारण 
यह ठीक होने नहीं पाता । मगर अब हिन्दू-भारत की आत्मा जाग्रत हो चुकी है, 
जात-पाँत के गढ डाँवाडोल हो चुके है, अब तो यह सिर्फ समय की बात रह गई है 
कि वह कब ढहते हे और कब मिट्टी मे मिलते हे। महात्मा गाघी ने बुराई पर आक्रमण 
करने का जो तरीका ग्रहण किया है उसके बारे में मतभेद होसकते हें । सभी, यहाँतिक 
कि उन जातियो के लोग भी जिन्हे इनसे लाभ पहुँचा है, उसके परिणामों से असहमत 
हो सकते है । तथापि यह तो मानना ही होगा कि पिछले वीस वरस---नही दस वरस--- 
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से अस्पृण्यता की समस्या के वारे में भारत का दृष्टिकोण एकदम बदल गया है और 
इसका बहुत कुछ श्रेय महात्मा गावी को ही है । 

आज हम उन्हें ह्दिक बधाई देते हे । हम चाहते हैं कि वह हमारा नेतृत्व और 
प्यारे भारत की सेवा करते हुए और अनेक साल जिये । 


गांधीजी : सेतुरूप और समन्बयकार 
अरनेस्ट बारकर, एम. ए., डी. लिट॒ 
[ प्रोफेतर राजनीतिचिज्ञान, केम्ब्रिज विश्वविद्यालय | 


गाधीजी की मुझे दो स्मृतियाँ याद हे । क स्मृति नवम्बर १९३१ की एक रात 
की है जब बह गोलमेज प्रिपद्‌ में भाग केसे छन्‍्दन आये हुए थे और मेरे घर पधारे थे । 
दूसरी सन्‌ १९३७ के मध्य दिसम्वर के एक मनोहर आते काल की हूँ । गाधीजी उस 
समय बीमारी से उठने के वाद बम्बई से कुछ उत्तर जुह में ताड के पेडो की सरसराहट 
के बीच स्वास्थ्य-छाम कर रहे थ। एक भारतीय मित्र मुझे दर्शन के लिए अपने साथ 
ले गये थे। 

मुझे उनके केम्बन्रिज-दौरे की अवत्तक बहुत स्पष्ट स्मृत्ति है। प्रार्थना के समय, जो 
एक कमरे में हो रही थी, उनके तथा कुमारी मीरावेब (मिस स्‍्लेड) के साथ में सम्मिलित 
हुआ था । ज्ञाम को भोजन के उपरान्त वह हमारे घर आगये थे। आकर बैठक में 
चरखा कातते हुएं हमसे वाते भी करते जाते थे। हमारी बातों के विषय बहुत ही 
सामान्य थे (मुझे अवतक खूब अच्छी तरह याद हैँ कि मेने भेंग्रेजी जीवन से फुटबाल 
के स्थान और रगवी तथा असोसियेशन के खेल के बीच विचित्र सामाजिक विभाजन 
का जब हसग छेडा तो उन्होंने उसमे वहुत दिलचस्पी दिखलाई ), मगर य तो बाते 
सामान्य थी । हमारी बातचीत के म्रम विषय इनसे कही गहने थे। इनमें से एक 
विपय था प्लेटो । मेरा खयाल था कि इस वारे में प्लेटो से गाधीजी के विचार मिलते 
थे कि शासकों और राष्ट्र के प्रवन्धकों को थोडे वेतन पर ही सत्र करना चाहिए। 
उन्हे इसी बात से अपनेकी सन्तुष्ठ कर छेना चाहिए कि उन्हें जो शासक या अधि- 
कारी के रूप में सेवा करने का सौभाग्य मिला हूँ वही क्या कम है ? इससे अधिक 
उपहार या इनाम की इच्छा उन्हें नहीं करनी चाहिए । मेंने उन्हे दछकील देकर विश्वास 
कराने की कीशिश की कि सरकार को अपना रोब और दवदवा रखना होता है गौर 
इसे रखने के लिए उसे विशेष परिस्थितियों और शान-शौकत की जरूरत होती है । 
इसलिए प्लेटो का उक्त सिद्धात इस अर्थ में ठीक नहीं उतरता । मुझे याद नहीं आता 
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कि हम इस वादविवाद में किसी भी अन्तिम निर्णय पर पहुँच सके थे । किन्तु मुझे 
इतना अबतक याद हैं कि मेने उस समय साफतौर पर यह अनुभव किया था कि में 
उनसे कही नीची सतह पर रहकर दलील कर रहा हूँ । 
दूसरा विषय, जिसपर हमारी बातचीत हुई और जो मुझे अवतक याद है, भारत 
की रक्षा का विषय था। में उनसे दलील कर रहा था कि आखिरकार हिन्दुस्तान में 
शाति तो रक्खी ही जानी है, वाहर के आक्रमणो और डाकू-लुटेरों की लूट-खसोट 
का भी प्रबन्ध करना है, इसलिए भारत मे उसकी रक्षा के लिए एक फौज का रहना 
अत्यावश्यक है। फिल्हाछ इस फौज के आवश्यक खर्चो की गारण्टी ही की जानी 
चाहिए और उन्हे भारतीय असेम्बली के वोटो पर, जो किसी समय उनके एकदम खिलाफ 
और किसी समय उन्हे बहुत अधिक काट देने के हक में हो सकते है, नहीं छोड़ना 
चाहिए | गाधीजी ने इसका जवाब एक रूपक से दिया। कहा कि कल्पना करो कि 
कि एक गाव जगल के जानवरों के उपद्रवों से तग है | एक दयालु अधिकारी गाँववालो 
को गाँव के चारो ओर उसकी रक्षा के लिए एक बडी दीवार खडी करने को कहता हैं, 
ताकि गराववालो का जीवन और उनकी सम्पत्ति सुरक्षित रह सके | मगर गाववाले 
देखते है कि दीवार के वनाने के खर्च के एवज में उनपर इतना भारी टैक्‍स छूद जाता 
है कि उनका जीवन-निर्वाह मुश्किल हो जाता है । इस हालत में क्‍या वह यह नहीं 
कहेगे कि हम जगल के जानवरों के उपद्रव का ख़तरा छेने को तैयार है, मगर हम 
जीवन-यापन को निश्चित करने के इस झमेले मे, जो हमारी ताकत से बाहर है, नही 
पड़ना चाहते ? 
इन दोनों विषयों पर बातचीत करने से मुझे गाधीजी के उत दो पाठो का ज्ञान 

हुआ जो उन्होने ससार को दिये हे । यह हे--एक, प्रेम और प्रेम मेश्की गई सेवा तथा 
दूसरा, अहिंसा । मुझे उस समय ऐसा प्रतीत हुआ जैसे में एक पैगम्बर के सामने बैठा 
हूँ, मगर इसीके साथ मेने यह भी अनुभव किया कि में एक उत्तरी देश के अग्नेज़ की 
स्वाभाविक एव आतरिक भावना ( और शायद हरएक अँग्रेज की हीं यह स्वाभाविक 
भावना है ) को नहीं छोड सकता, जो कहती हैं कि अच्छी सेवा का इनाम भी अच्छा 
दिया जाना चाहिए और उसके लिए जितना पैसा दिया जायगा उतनी ही वह बढेगी, 
जो सुझाती है कि शाति और व्यवस्था कायम रखने के लिए युद्ध और अव्यवस्था से 
संघर्ष होना आवश्यक है और जो यह विश्वास करती हुँ कि शाति और व्यवस्था उनकी 
रक्षा के प्रयल्त से ही कायम की जा सकती हैं । मगर यदि में एक अग्रेज की इस 
आतरिक भावना को नहीं छोड सका तो भी मुझे उस समय उस भावना से ऊँची एक 
हस्ती को स्वीकार करना पडा । काश मनुष्य यही स्वीकार करने को तेयार हो रहे--! 

( और यदि कोई यह मान सकता है कि मनृप्य इस वात के लिए तैयार हे तो शायद 
वह दूसरों मे भी अपनी श्रद्धा से यह विश्वास जगादे और फिर मनुष्य सचमुच हीं 
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तैयार हो जावे । जैसे कि मैने ही स्वीकार तो किया, मगर में ही अपनी स्वीकृति और 
विश्वास को निष्ठा के बिंदु तक नही छा सका । ) 

गाधीजी के चले जाने के बाद में उत विभिन्न तत्त्वों के मिश्रण पर गौर करने 
लगा जो उनमे पाये जाते है । मेने उनमें सन्त फ्रासिस को पाया, जिसने समस्त विश्व 
के साथ सामजस्थ और विश्व की सव वस्तुओ के साथ प्रेम अनुभव करते हुए गरीबी 
की सादी जिन्दगी वितान्े की प्रतिज्ञा कर रक्खी थी । मेने उनमे सन्‍्त थॉमस एक्विन्स 
को भी पाया, जो ससार का एक महान्‌ विचारक और दार्शनिक होगया है और जो 
बडी-बडी बलीले देने में समर्थ तथा विचारों के सब तोइ-मोडो मे उनकी वारीकियों से 
भली-भाति परिचित था । इन दोनो के अलावा मेने उनमे एक व्यावहारिक मनृष्य को 
भी पाया, जिसके पास अपनी व्यावहारिकता को मजबूत बनाने के लिए कानून की 
शिक्षा भी मौजूद थी और जो अपनी कुमल सलाह से छोगो को पथ-प्रदर्शन करने के 
लिए पहाड की चोटी से घाटी में भी उत्तर कर आ सकता था । यो तो हम सब मानव 
जटिल स्वभाववाले होते है, मगर गावीजी तो मुझे हम सबसे अधिक जटिल प्रकृृतिवाले 
मालूम पडे । उनका एक अत्यत मोहक और रहस्यमय व्यक्तित्व था | अगर वह केवल 
सन्त फ्रासिस होते तो समझने मे कठिनाई न थी । मगर बसा एकात सतपन क्या उतना 
मगलमय और उनके देशवासियों के तथा ससार के लिए इतना लाभकारी और उपयोगी 
भी हो सकता था ? जब मेने इस प्रइन पर विचार किया तो मुझे उत्तर 'मिला-...- 
नही ।' रहस्य हैं असल में समन्वय । विभिन्न तत्त्वों का मिश्रण ही व्यक्तित्व का सार 
सत्य हैं। वह ससार के लिए जो कुछ है और ससार के लिए जितना कुछ वह कर 
सकते है उसका कारण हैं उतका एक ही साथ एक से अविक बहुत कुछ होना । 

यही बात मुझे इस लेख की अन्तिम और गाँधीजी की एक और मौलिक विश्येपता 
पर ले आती हैं जिसका जिक्र किये बिना में नही रह सकता। मेने अभी उन्हे वह 
भनुष्य बताया है जिसमें सतत फ्रासिस और सन्त थॉमस के साथ कानूनदा और व्यवहार- 
कुशल मनृष्य भी मिला हुआ है । इसीको मे अधिक ठीक और दुरुस्त शब्दो में यो कह 
सकता हूँ कि वह भक्ति-परक और दाशेनिक धर्म की एक महान्‌ भारतीय परम्परा और 
जाति के जीवन में नागरिक और राजनेतिक स्वतन्त्रता की पश्चिमी परम्परा---दोनों 
का एक अद्भुत सम्मिश्रण है । और क्योकि गावीजी में इन भेदों का समन्वय होगया ' 
है इसलिए वे एक महासेतु है । उन्हें अपने देश की राजनीति को लौकिक दृष्टि से परे 
की सतह पर प्रस्तुत और सचालन करने मे भी खासी कामयाबी मिली है । धामिक 
परम्पराये इसमे पूर्ववत्‌ कायम रकक्‍्खी गई है । वह सफलतापूर्वक ब्रिटिण लोगो को 
दिखा सके हे किन तो वह राजनैतिक आन्दोलनकारी है, न भारतीय राष्ट्रीय 
समस्या निरी राजन तिक है। और उन्होने न सिर्फ भारतीयों और ब्रिटिश लोगो के 
दर्मियान ही एक सेतु के रुप में प्रतिष्ठा पाई है प्रत्युत्‌ पश्चिम ( यूरोप ) के तमाम 
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लोगो का ध्यान अपनी ओर उन्होने खीच लिया है और सबके लक्ष्य का केन्द्र बन गये 
हैं । जो आदमी सासारिक कर्म एवं आध्यात्मिक प्रेरणाओं को दिना परस्पर क्षति 
पहुँचाये मिला सकता है वह आज के विश्व का महामोहक और विराट पुरुष हो रहे, 
तो इसमें सन्देह ही क्या हो सकता है। 
इसलिए गाधीजी में तो आज म॑ उस पुरुष का दर्शन और अभिननन्‍्दन करता हूँ 
जिसने ऐहिक अध्यात्म के साथ समन्वय साधा, जो दोनो मे एकनिष्ठ रह सका। उनमे 
में उस व्यक्ति की स्मृति-प्रतिष्ठा भी करूँगा, जो पूर्व और पश्चिम के बीच ऐक्य का 
सेतु बना और जिसने इस प्रकार अन्तर्राष्ट्रीय सम्बन्धो में सदुभाव के प्रसार में सर्वाधिक 
योग दिया । और न ही में उनमें उस मनुष्य को भूल सकता हूँ जो अपने देश के जीवन 
की घरेलू और घनिष्ट आवश्यकताओ को समझ सका और उनकी घोपणा कर सका 
हैं। उनका चर्खा इसका प्रतीक है । अगर आप किसी भारतीय गाँव को देखे ( और 
भारत तो गाँवों का एक महादेश ही है ) ते वहाँ आपको ग्राण्रीणों की अधिक पूर्ण 
जीवन बिताने और कार्यशक्तियों के अधिक विस्तृत उपयोग होने की आवश्यकता 
दारुण पुकार करती सुन पडेगी । अगर व्यवसायों को, कुछ थोडी-सी कपडे की मिलो 
को बम्बई के चारो ओर तथा थोडी सी जूट-मिलो को कलकत्ता के उत्तर में वसाना- 
मात्र ही काफी न समझकर इन भारतीय गाँवो में लाया जाय तो गाँवों का आसानी से उद्धार 
हो सकता है । और क्योकि भारत का बहुत बडा भाग गाँव है, अत गाँवों के उद्धार में 
समूचे भारत का लौकिक और आर्थिक उद्धार आप ही होगा । गाधीजी ने गाँवों के 
उद्धार के लिए जो भी कुछ किया है, वह उनकी देश के प्रति अन्यान्य महान्‌ सेवाओं 
में गणनीय होगा । 
ये विचार है जो गाधीजी के बारे से मेरे मत में उस सब सपके से उदय होते 
है, जो मेने उनके बारे मे सुन, देख और पढकर पाया हैं। काश कि में अधिक जानता 
होता ! अन्त में में यह कहकर अपना लेख समाप्त करता हूँ कि मेरे जानकारी के 
अनुसार गाधीजीने भारत तथा ससार को तीन वाते सिखाने की कोशिश की है। वह ह॒ 
है (१) प्रीति और प्रीत्यर्थ कर्म (२) कर्ममात्र में हिंसा का परिहार (३) और « 
| दिमाग से ही नही प्रत्युत हाथ से भी काम करके जीवन में सपूर्णता छाने के लिए 
! समस्त प्राप्त शक्तियों का सर्वागीण समर्पण । 


ब्योतिर्मय स्मृति 
लारेन्स विनयान, सी. एच. डी लिट्‌. 
[ लन्दन | 


में भारत के बारे में बहुत थोडा ज्ञान रखता हूँ । जो किचित्‌ रखता हूँ, वह 
उसकी कला के द्वारा । और क्योकि में अनुभव करता हूँ कि उस देश की समस्याओं 
का वहाँ जाकर स्वय अव्ययन किये बगेर कोई उसकी उलझनों के विपय में ठीक 
निर्णय नही दे सकता, इसलिए मेने गाथीजी के राजनैतिक जीवन के सम्बन्ध में कुछ 
कहना ढीक नहीं समझा । यह भी कहने का में साहस करूँ कि में उनकी नीति की 
छोटी-से-छोटी वारीकियो की भी शायद नही समझ सकूं। मगर इस समय में, जिसे' 
इतिहास मनृष्य-जाति के लिए लाञ्छन के रूप मे देखेगा, में दिन-प्रतिदित अधिक 
तीत्रता से यह भनभव करता जा रहा हूँ कि, आत्मा और मन की वस्तुएँ, या कि वे 
घटनाये ही जिनका इनसे उद्भव होकर क्रियात्मक जीवन में व्यवहार होता हैं, 
वास्तव में इस अस्तव्यस्त और क्षुव्ध ससार में सबसे कीमती और महत्व की हैं । 
वे ही सारभूत और वे ही स्थायी है । और जैसा मे समझता हूँ, गाघीजी उन्हीके 
समर्थन में जीत है । और यही कारण हैँ कि उनकी स्मृति ज्योतिर्मय है । 


एक जीवन-नीति 
श्रीमती प्ले एस. वक 
[ च्यूयार्क ] 


गाधीजी का नाम उनके जीवन-काल़ में ही एक व्यक्ति का पर्याववाची न रह- 
कर हमारे वर्तमान दु खी ससार के लिए एक आदर्श जीवन का पर्वायवाची बन गया 
हैं। मेरे लिए उनकी सबसे महत्वपूर्ण बात यह है कि इस असयम और बराई की 
शक्तियों के बीच भी वह जीवन के उसी मार्ग पर फिर से जोर दे रहे है । गाधीजी 
ने अपने स्वीकृत मार्ग पर चलने का जो आग्रह रक्‍्खा है उससे, मुझे यहाँ यह कहते 
हुए प्रसन्नता होती है कि दूसरे लाखो के साथ मुझे भी ससार में बढते हुए अत्याचार 
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का अजेय और अडिग दृढ़ निरचय के साथ पूर्ण प्रतिरोध करने का साहस प्राप्त 
हुआ है । इसलिए इस अवसर पर में उनको धन्यवाद देती हूँ और उनके पति 
अपनी अग्राघ स्तुति के भाव प्रर्दाशित करती हूँ। 


जी 
गांधीजी के साथ दो भेंट 


लायोनल कर्टिस, एम. ए. 
[ ऑल सोल्स कालिज, ओक्सफोर्ड ] 


१९०३ में पहली बार में गाँधीजी से मिला । उसकी मुझे अवतक अच्छी तरह 
याद हैं । तव में उस विभाग में काम करता था जिसके जिम्मे भारतीय प्रवासियों 
का पेचीदा और कठिन प्रइन भी था । उसके बाद से तो अवतक मुझे बहुत से भारतीयों 
और चीनियो की मित्रता प्राप्त करने का सौभाग्य मिला है, लेकिन मुझे विश्वास है कि 
गांधीजी पहले ही पर्व-देशीय व्यक्ति थे जिनसे में मिला था । सिर॒पर हिन्दुस्तानी पगडी 
को छोडकर वह विलायती ढंग के कपडे पहने हुए थे और उन्हे देखकर मेने अनभव 
किया कि वह एक सुयोग्य यूवा वकील है | अपने देशवासियों के चरित्र की खूबियाँ 
समझाते हुए उन्होने बातचीत प्रारम्भ की । कहा कि हमारे देशवासी अध्यवसायी है, 
मितव्ययी है और सहिष्णु है । मुझे याद है कि उन्हे सुनने के वाद में ने कहा था, “गांधीजी, 
आप जो समझाता चाहते हे वह तो में पहले ही से मानता हूँ। यहाँ के यूरोपियन 
हिन्दुस्तानियों के दोषो से नहीं डरते । डर की चीज तो उनके गुण हूँ ।” बाद के व्यव- 
हार मे उनकी जिस विशेषता ने मुझे सवसे अधिक प्रभावित किया, वह उनका दृढ़ 
सकलल्‍प थ7 । उसके बाद से ही में यह समझने लगा हूँ कि इस दुनिया में ऐसी विशेष- 
ताये कम ही है जिनका मूल्य दुढ-सकल्प से अधिक है। 

बरसो बाद, १९१६ में वडें दिन के ऊगभग में छूखनऊ के काँग्रेस कप में दूसरी 
बार गाधीजी से मिला । जोहान्सवर्ग के तेज़ युवक अटर्नी के रूप में जिन गाधीजी 
को दान्सवाल में में जाना करता था, उनसे इनमें जो परिवततेन पाया, वह में कभी नहीं 
भरलगा । वह हिन्दुस्तान के देहाती के-से कपडे पहने हुए थे और उनके चहरे पर उम्र 
के साथ तपस्विता के चिन्ह थे। सवेरे का समय था | ज्ञोर का जाड। पड रहा था । 
अँंगीठी रवखी हुई थी जिस पर वह बातचीत करते-करते हाथ ताप रहे थे । अँगीठी के 
सहारे बैठकर हमने बाते की । उस समय उन्होने भरसक वर्ण-व्यवस्था का मर्म, जैसा कि 
भारतीय समझते हे, मुझे समझाया । 

गावीजी के अतिरिक्त, यदि है तो, थोडे ही ऐसे आदमी हमारी पोढी में होगे | 
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जिनके इतने अनुयायी है, जिन्होंने घटना-चक्रो में इतना परिवतंन क्या हैं और जिन्होंने 
एक से अधिक महाद्वीपों में छोगो के विचारों पर इतना प्रभाव डाला हैं! १९०३ ' 
में मिले सुयोग्य युवा वकील में जो आध्यात्मिक गक्तियाँ छिपी हुई थी, उनका में 
उस समय अनुमान न कर सका था। उस अपनी असफलता को मुझे नम्रतापूर्वक 
स्वीकार करना चाहिए । पु 


$ १० ५; 
गांधीजी ओर कॉग्रेस 
(डा० भगवानद्रास, एम ५., डी. लिट- 
[ काशी ] 


बीसवी थताव्दि के इन अन्तिम चालीस वर्षो का मनुृष्य-जाति का तूफानी-इतिहास 
केवल बीस-वाईस नामो का ही खेल हूँ । इनमें से जाबे से कम आज भी जीवित हे । 
महात्मा गाघी केवल उनमें से एक ही नही है, अपितु उनमें भी अधितीय है । कारण 
कि वह स्वय राजनीति और अथचास्त्र के क्षेत्र में अहिसात्मक आध्यात्मिकता के एकमात्र 
देवदूत है । बुद्ध के परचात्‌ भारतीय इतिहास में गाधीजी से अधिक महात्‌ या उनके ८” 
समान भी कोई नैतिक कत्पना में भी नही आ सकते । जब कभी “वर्तमान” 'भूत' हो 
जायगा और “वर्तमान” का निस्सीम महत्त्व कटछेटकर ठीक हो जायगा तब भले ही 
भावी ऐतिहासिक उनकी वरावरी के नाम गिनाने लगें। निः्चय ही तुलना अत्यन्त 
भिन्न-व्यवस्था तथा विभिन्न समयो के प्रयोजनों के आबार पर ही होगी । आज तो 
महात्मा गाघी का व्यक्तित्व अद्वितीय है । 

इसलिए यह स्वाभाविक हैँ कि में उनका भारी प्रणसक हूँ । मुझे आदर हैं उनके 
'तपण्चरण, अन्त स्फूरति और उत्साह, उच्चाकाक्षा, सकल्प की एकाग्रता और एकनिप्ठता 
तथा “वासनाक्षय और इन्द्रियदमन में भी (जो कि तप के ही अन्तर्गत है) | इस सात्विक 
और विशुद्ध वासनाक्षय तथा इन्द्रिययमन रूपी तप का स्वरूप प्राचीन भारत में तो 
प्रचलित था ही, अनतर प्रारम्भिक और मध्यकालीन खरीस्तीय और बाद मे मुस्लिम 
धामिक परम्पराओं में भी निरतर सजीव रहा हूँ | मेरा यह आदर इस कारण हैँ कि 
उनका तप प्राप्त आत्मबल, एकाग्र मन से भारत की उन्नति में सतत प्रयुक्त होते रहने 
से, उदात्त, वुद्धियुकत और पवित्र हो गया है ।- 

इसलिए महात्मा गाथी के अद्भत राजन तिक नेतत्व का मे भारी प्रशसक ही 
उनकी तपोगत पवित्रता और “सर्वंभूतहित” के लिए मेरे हृदय में गहरा आदर और 
उनके अद्भूत आत्म-सयम पर आदर और प्रण्यसा दोनो के भाव है । उनकी स्थिर 
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सकल्पयुक्‍त सतत आत्मपरिचालन की शक्ति 'घीरता' (प्ियम+-इरयति) ऐसी विलक्षण 
हैं कि गम्भीर परिस्थितियों मे या परीक्षा के कठिन अवसरो और कष्टो मे, जिससे 
वह घिरे ही रहते है, उनका सार्वजनिक वर्तेन देखकर कहना होता है कि जब कभी 
परीक्षा हुईं वह ओछे, हलके कृत्य या विचार से मुक्त मिले | उनका अचूक गौरव 
और सौजन्य, उनकी आत्मा की घीरता, भारत की सेवा में उनकी अपनी आन्तरिक 
प्रेरणा के अनूसार मन और शरीर की अथक क्रियाशीलता, इन सबके कारण उनके घोर 
उम्रतम विरोधी भी उनकी प्रशसा करते रहे है और प्राय उनकी इच्छा के अनुसार 
काम करने के लिए तैयार हो गये हे । 

यह अनुभव करते हुए, यह उचित है कि इस अवसर पर में श्रद्धाञ्जलि के रूप 
में कुछ फूल भेट करके ही सतुष्ट न हो जाऊँ। ऐसे सत्कार से तो महात्मा गाधी अब 
तक ऊब चके होगे । इसलिए में उनके महान्‌ कार्य के सम्बन्ध में कुछ ऐसे आलोच- 
नात्मक विचार उपस्थित करने का साहस करता हूँ, जैसे में पन्द्रह या अधिक वर्षो से 
कुछ सुझावों के साय-साथ उनके और भारतीय जनता के सम्मुख रखता आया हूँ। 
महात्मा गाधी ने भारत में जिस नवजीवन का सचार किया है उसके सम्बन्ध मे में 
जो विचार प्रकट करूँगा, वे सब अपनी उत्कृष्ट बुद्धि की धृष्ठता से नही उपजे हूँ, 
बल्कि उनका आधार परम्परागत प्राचीनज्ञान ही है । 


सामान्यतः विश्वपरिस्थिति : विशेषतः भारतीय परिस्थिति 


मानव-जगत्‌ चार वर्ष के पदरचात्‌ सन्‌ १९१८ मे भयानक अग्निकुण्ड से वाहर 
निकल पाया । पर उसकी आँख नही खुली । अब भी वह फिर रौरव के तट पर खडा 
है और गिरना ही चाहता है । स्पेन इस युद्ध से नष्ट हो गया और इस युद्ध में फ्रान्को 
और फासिज्म की विजय हुई । चीन जापान से जीवन-मरण के संघर्ष में फेसा है । 
भारत--गलाम, दरिद्र, आत्मिकता से च्यूत भारत--एक अहिसामय राजनैतिक 
आशिक सघर्ष में गा हुआ है । इसपर वीच-वबीच में साम्प्रदायिक दगो का भी इसे 
शिकार होना पडतः है, जो कि अहिसा के विपरीत स्थिति के द्योतक हे । भर्रत के 
दुष्ट-बुद्धि, धामिक, राजनेतिक 'नेताओ की कुमत्रणाओं और ब्रिटेन की कूटलराज- 
नीति का यह परिणाम है। धर्म को अपने नफे का पेशा वनाकर रखनेवाले मजहब के 
ठेकेदारों ने दोनो मजहबों को उनकी यथार्थता से द्वरकर, विस्प, विक्ृत और कलूपित 
कर दिया है । इस मूल कारण से ब्रिटिश कूटनीतिन्ञ! फायदा उठा रहे है । यह कहना 
कि दोनो जातियो के कोई समान मानवोचित हित नही है, एक की हानि में ही दूसरे 
का लाभ है, इस पश्चिमी घारणा की ही हूवहू पर भौडी नकछ हैँ कि कोई देश, राष्ट्र 
या व दसरे देश, व या राष्ट्र पर जातक जमाकर या उसे दास बनाकर ही फलफूल 
सकता हूँ । यह धारणा उस जीवन-सघर्ष के निर्णय का, जिसकी कि बडी डोग हाँकी 


्त 
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जाती हैं, और 'जीवन के लिए सहयोग' के उत्तम और महत्वपूर्ण नियम को भुला देने 
का स्वाभाविक परिणाम है । इसका नतीजा यह है कि भारत का सारा वातावरण 
पारस्परिक टेप और अविव्वास की विपैली गन्ध से ओतप्रोत है और प्रत्येक शाति-प्रिय, 
ईमानदार और भले हिन्दू और मुसलमान के लिए जीवा चिन्तामय हो गया हूँ । बहुत 
पहले, स्वर्गीय श्री गोपालकृष्ण गोखले मे कहा था---/ हिन्दू, मुसलमान और ब्रिटिश 
शक्ति त्रिभुज की कोई-सी दो भुजाये मिलकर स्पष्टतया तीसरी से बडी है ।” इसी- 
लिए, लन्दन में सन्‌ १९३० से १९३३ तक हुई तीन गोलमेज परिषदों का परिणाम 
यही हुआ कि पृथक्‌ चुनाव-पद्धति पर स्वीकृति की मोहर लगाकर और उसे भविष्य में 
जारी रखकर दोनो जातियो के पृथक्करण की कल्‌पित पद्धति की व्यवस्था की गई हैं । 
फिर यह तो होना ही था कि नौकरियों में साम्प्रदायिक अनुपात और समान्‌पात को 
बढावा देकर ऊपर से नीचे तक की राष्ट्र की सब नौकरियों में साम्प्रदायिक भावना 
ला दी गईं । इन नौकरियों पर रहनेवाले स्वभावत औसत नागरिक से अधिक चंतुर 
ओर विन्न होते है, और इनके हाथ में सरकारी अधिकार की भारी शक्ति रहती हैं, 
भौर, आजकल, प्राय हर जगह भर्कति का अर्थ होता है, निर्वल, भकछे भौर ईमानदार 
को सहायता देने की अपेक्षा उसे हामि पहुँचाना और उसके मार्ग में रोडे अटकाना । 

ब्रिटिग कूटनीति ने जब से पृथक्‌ चुनाव-क्षेत्रो की स्थापना की है, तवसे भारत 
में साम्प्रदागमिक समस्या सव समस्याओं से अधिक तीत्र वन गई है। पहले तो यह पृथक 
निर्वाचन नियम इस जताव्दि के दूसरे दशाव्द मे म्युनिर्सिपल औौर ज़िला वोटों में 
दाखिल हुए, और फिर इस तीसरे दशाब्द में धारासभाओ में प्रवेश पा गये । 

२३ भार्च १९३९ को एक अमेरिकन सम्बाददाता ने महात्मा ग्राधी से प्रश्न 
किया-! क्या भारत आपकी पसन्द के माफिक ही उन्नति कर रहा है ?” महात्माजी 
विचारमरत होगये और फिर उत्तर दिया--/'हाँ, कर रहा है । कभी मूझे इसमे आद्का 
तो होती है, लेकिन सूल में उन्नति हैं और वह उन्नति पवकी है। सबसे बडी बाधा 
हिन्दू-मुस्लिम मतभेद है । यह एक भारी रुकावट हैँ । इससे मुझे कोई प्रत्यक्ष उन्नति 
नही दिखाई देती । लेकिन इस कठिनाई को भी हल होना ही है । हाँ, जनता का 
दिमाग मुकाम पर है, यदि और नहीं तो इसी कारण कि उसे कोई स्वार्थ नही साधना 
है। दोनो जातियो की राजनैतिक शिकायते एक ही है और आशिक जिकायते भी 
भिन्न नही है ।” 

यह सर्वेधा सत्य है कि ये शिकायते एक ही हैं । परत्तु प्रश्न यह है कि फिर वह 
दोनो जातियों को यह बात क्यो नही मनवा सके और क्यो उनको एक नहीं कर सके ? 
'कठिनाई को एक दिन हछ होता है'--निस्सन्देह यह हल होगी, परन्तु जैसे स्पेन में 
हुई वैसे ही, शाति से ? क्या यह सम्भव है कि कुछ ऐसा किया जा सके जिससे यह 
शात्ति के साथ हल होजाय ? “जनता का दिमाग मुकाम पर है, यदि और नहीं तो 
१.६ 
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इसी कारण कि उसे कोई स्वार्थ नही साधना है/--क्या यह कथन ज़रा गोल- 
मोल नही है ? 

चीन, जापान और शेष एशिया की तरह भारत में भी 'जनता' का अधिकाश 
किसान हैं । ये किसान सब जगह अत्यन्त “व्यक्तिगत परिधि से रहनेवाले' और 
स्वार्थी' होते है । परन्तु यह मान भी ले कि ये अपेक्षाकृत ठीक-ठीक भर 'निस्स्वार्थे 
है, तो भी क्‍या इन्हे धर्म के यथार्थ तत््वो और उचित सामाजिक सस्थान के कुछ मुख्य- 
मुख्य मूलभूत सिद्धान्तो की विधिवत्‌ शिक्षा मिली है ? कठिनाइयों का शाति से हल 
स्वत होजानेवाला नही है । हममे से कुछ तो यह अनुभव करते है कि सब घ॒र्मो के 
समान मुख्य तत्वो और उचित समाज-व्यवस्था के मूलभूत सिद्धान्तो के ज्ञान का अन- 
वरत प्रचार करने से ही साम्प्रदायिक समस्या का हल सम्भव होगा । 


काँग्रेस की स्थिति 


काग्रेस का राजन॑तिक और आ्थिक सघर्ष भी शरीर से तो बहुत-कुछ अहिंसक है, 
परन्तु मन से वैसा नही है । काग्रेस के भीतर अनेक पकार की बुराइयाँ फैली हुई है । 
चुनावों मे काग्रेस के पदो के लिए मत-पेटियाँ लूटी गई, जलाई गई, उडाली गई, 
लाठिया चली और कई वार गहरी चोटे भी आई--एक-दो ऐसी घटनाओ में हत्या 
भी होगई, जैसा कि ब्रिठेत में भी कुछ दिन पहले तक ही होता था। साप्ताहिक 
“हरिजन' में महात्मा गाधी के लेख इसके साक्षी हे । दूसरे प्रमाण की आवश्यकता ही 
नहों हैँ, यदि पडे ही तो मार्च १९३९ के त्रिपुरी काग्रेस के खुले अधिवेशन में निविरोध पास 
हुए “अनीति-विरोधी” प्रस्ताव पर दिये गये भाषणो को पढ़ लेना काफी' होगा। लेकिन 
इस चित्र का सुनहरा पहल भी है । निर्वाचकों की अमित सझ्या और निर्वाचन-क्षेत्रो 
के विस्तार को देखते हुए, तथा यह ध्यान मे रखकर कि यह चुनाव का “पहला 
अनुभव” था, ऐसी-ऐसी दु खद घटनाओ की सस्या कोई अधिक नही कही जा सकती। 


रोग का निदान 


कुल मिलाकर इस परिस्थिति में जनता के' प्रेम मे जाग्रति उत्पन्न करने के लिए 
जो सर्वोत्तम सुदर साधन उपलब्ध थे, वे जाग्रति उत्पन्न करने तक तो आइचर्येजनक 
रूप से सफल हुए, परन्तु महात्मा गराधी के ये उपाय जितने सफल होने चाहिए थे, 
उतने सफल क्यो नही हुए ? स्पष्ट ही नेतृत्व मे कोई बडी गहरी कमी रह गई हैं । में 
यहाँ यह दुहरा दूँ कि भारत की वर्तमान परिस्थिति में अहिंसात्मक असहयोग या 
भद्रअवज्ञा--कुछ भी कहिए--निस्सशय यही एक सर्वोत्तम सावन है । इस तरीके से 
महात्मा गाधी ने भारतीयों मे सकल्प की शक्ति भरने में एक जादू-सा किया है । उन्हें 
एक शान्तिशाली शस्त्र दे दिया है। यह तरीका लोगो की प्राचीन भावता और 
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परम्परा के अनृकूल हैं। 'घरना” या घारणा ( अत्याचारी के द्वार पर बुराई दूर न 
होने तक मरण का निश्चय करके बैठे रहना ) प्रायोपवेशन ( जामरण अनशन ) 
उपवास, आज्ाभग ( भद्रअवज्ञा ) देज-त्याग, राज-त्याग, राजा को छोड देना “राजा 
तत्र विगह्यते' ( खुलेआम राजा की निन्‍्दा ) आदि ये कुछ प्राचीन पुस्तको में वरणित 
अहिंसामय उपाय हे जो अधिकार के दुरुपयोग को रोकने के लिए काम मे छाये 
जासकते हे । हाँ, खास परिस्थितियों में जब गातिमय उपाय जसफल हो जाय तब 
सशस्त्र युद्ध की न केवल आजा ही है, अपितु इसका विघान भी है । 

ये सब उदात्त प्रयत्त यदि फल नही दे पाते है तो इसका कारण “कोई और 
कमी” है । किसी अनिवाय वस्तु के अभाव से ही नुस्खा रोग-निवारण मे असफल रहा 
हैं । वह भवतक रोग को गान्‍्त भी नही कर सका। न महात्मा गावी ने, न 'हाई कमाण्ड' 
ने कभी कोई ऐसी योजना वनाई जिसके अनुसार मत्रिगण मिलकर, एक ढग से सर्व- 
साधारण के हितार्थ कानून-रचना का काम करे। वे भविष्य के गर्भ में निहित 
वैधानिक असेम्ब॒ली' की प्रतीक्षा में हे कि वह यह काम करेगी । निस्सन्देह कुछ प्रान्तो 
में यह असतोष, अन्य प्रान्तो की अपेक्षा, 'अपने ही प्रात के' मन्त्रियो से अधिक है । हैँ 
यह सब प्रान्तो में, कही एक बात को लेकर तो कही दूसरी वात का लेकर । यह कारण 
प्रान्त-प्रान्त में बछग-अलूग हैँ । हम कुछ लोग पिछले वर्षो से काँग्रेस के "हाई कमाड 
और 'लो कमाड' का तथा सामान्य जनता का ध्यान इस भारी कमी की ओर आकपित 
करने का प्रयत्त करते आरहे हे और उसकी पूर्ति के लिए कुछ मार्ग-निर्देश भी करते 
रहे है । परन्तु अवतक यह सव व्यर्थ रहा हैं । अब तो काँग्रेस में जो मतभेद पैदा होगया 
हैं, वह शायद "नेताओं और जनता का ध्यान हठात्‌ इस ओर बाकपित करेगा । इस 
मतभेद का परिणाम अत्यन्त दूरगामी होगा । यदि यह दूर न हुआ तो काग्रेस ने पिछले 
बीस वर्ष के आत्म-त्याग और बलिदान से जो कुछ प्राप्त किया है वह सब जाता 
रहेगा । उसमें यदि सुधार होगा और कलह की जगह एकता लेगी तो यह कार्यक्रम में 
उस भारी त्रुटि को दूर करने पर ही सम्भव होगा और जे! सकल्‍्प-णक्ति देथ ने हाल में 
प्राप्त की है, वह इसी भाति बाल-रोगो, आतरिक ज्वरो, और आत्मघात से बचाई जा 
. सकती है | इसी उपाय से इस राष्ट्रटसकल्प को वह ऐक्य प्राप्त होगा, जिसका अभाव 
उसे अकाल-मृत्यु के मुंह में लिये जा रहा है । 

परन्तु ऊपर की आवश्यक बात कहते हुए भी हमे यह नहीं भूलना चाहिए कि 
काग्रेसी-मत्री वडी मिहनत से काम कर रहे हे और मच्यपान की बुराई मिटाने, साक्षरता 
फैलाने, किसानो का ऋणभार कम करने, स्थानीय उद्योगो को प्रोत्साहित करने, 
स्वास्थ्य का सुधार करने और रोगों को रोकने में वडी कोशिशे कर रहे है । उन्हे 
ज॑सी चाहिए बसी सफलता इसलिए नही मिल रही है कि कांग्रेस के अनुयाथियों की 
निर्वलता के कारण उन्हे स्थायी सरकारी सविसों से पर्याप्त सहयोग नहीं मिल रहा हैं, 
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और सबसे बढ़कर इसलिए कि जनता को स्वराज्य, 'स्वशासन शब्द की उचित 

व्यास्या नहीं बताई गई । 
रु न महात्मा गावी ने, न प० जवाहरलाल नेहरू ने, न श्री सुभाष चन्द्र बोस ने, न 
हाई कमाड के किसी सदस्य ने, और न काग्रेस के किसी दूसरे गण्य-मान्य 'नेता' ने ही 
जनता के सम्मुख कभी 'स्व॒राज्य' शब्द की व्याख्या करने का प्रयत्न किया ( स्व० 
चित्तरजनदास ने एक वार किया था ) । सन्‌ १९३६ या १९३७ तक महात्मा गाधी 
तो समय पडने पर यही कहते थे कि मेरे लिए तो 'औपनिवेशिक राज्य ही स्वराज्य 
है । अपनी एक हाल की भेट मे, जिसका पीछे ज़िक्र है, उन्होने कहा था---“'में स्वयं 
ठीक नही कह सकता कि में इस विपय में कहाँ हूँ ।” कुछ भी हो, औप निवेशिक राज्य 
तो उसी ब्रिटिश शासन-पद्धति की नकल है जिसे माना प्रजातत्र जाता है, पर मूल में 
है 'गृटुतत्र' । महात्मा गाधी ने भारत के लिए आवश्यक सामाजिक व्यवस्था के सम्बन्ध 
में भी, जो निरी शासन-पद्धति से भी कुछ अधिक जरूरी चीज है--कोई निश्चित 
विचार प्रकट नही किये हे । एक बार पूना में, यदि में भूलता नही तो, सन्‌ १९३४ में 
उन्होने समाज-व्यवस्था के विषय को लेने से ही स्पष्ट इन्कार कर दिया था। कह 
दिया था यह तो 'बडी बात" है| महात्मा गाषी ने बडी स्पष्टवादिता से बार-बार 
ऐसी बाते दृहराई है कि “मुझमें पहले जैसा आत्म-विश्वास अब नही रह गया है ।” 
“यदि मेरे पास स्व॒राज्य की योजना हो तो जनता के सामने लाने में देर न करूँ । 
“जनता के द्वारा चुनी जानेवाली भावी वैधानिक असेम्बली ही इसका निर्णय करेगी।” 
भारत को स्वराज्य मिलेगा या नही इसका निर्णय भी यही वैधानिक असेम्वली क्यों ने 
करे | इस सम्बन्ध में महात्मा गाधी के सम्पूर्ण विचारों का संग्रह उनकी “हिन्द 
ः नामक पुस्तक में है। इस पुस्तक का साराश यह है कि अर्वाचीन सभ्यता की 
जो विशेषताये या खास-खास चीज़े हे--जैसे यत्र, रेलवे, जहाज, वायुयाव, विजली का 
प्रकाश, मोटर-गाडी, डाक, तार, छापेखाने, घडियाँ, अस्पताल, शिक्षापद्धति, 
शिक्षणालय, चिकित्सा-पद्धति आदि--ये सब बुरे है और इनको केवल सुधार लेता, 
सही कर लेना, और व्यवस्थित कर लेना ही पर्याप्त नही है, अपितु ये सर्वथा 
त्याज्य है । जाहिरा तौर पर इसी भाति यह भी कहा जा सकता है कि प्राचीन 
भारतीय सभ्यता के बहुत से अश भी--जैसे विशाल मदिर, नवकाशी के घाठ और 
महल, ललित कलाये, शाल और कमखाबव, ज्ञान-विजञान ओर साहित्य आदि जीवन की 
शोभा' वढानेवाली सब चीजे भी हेय हैँ और मिट जानी चाहिएँ, तथा आच्य कृषि- 
गीवत ही फिर हो रहना चाहिए, क्योकि परमेश्वर और प्रकृति मनृष्य-जाति से यही 
ते है । लेकिन 'पम्यता' और इसकी कलछाये तथा विज्ञान भी तो प्रकृति की 

उपज हे । 

प्र दुर्भाग्य यह हैं, और महात्मा गाधी निर्मल हृदय से स्ववं खुलकर स्वीकार भी 
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करते है कि वह “केवल सत्य का मार्ग दिखा सकते हैँ परन्तु स्वय सत्य को नहीं ।* 
और उन्होने डेय पूर्ण सत्य को स्वय देखा भा नहीं है। जिसकी भारत के प्राचीन 
ऋषियों ने देखा, दिखाया और जिसका मार्ग भी बताया था। व्यक्ति+-समप्टि-तत्र के 
,संत्य का जो सम्पूर्ण दर्शन ऋषियों ने पाया था, वह महात्मा गाथी को प्राप्त नही 
हुआ हैं । उनके 'हिन्द-स्वराज में जो सत्य है वह उसी तथ्य का अस्पष्ट आमास-मात्र 
हैं जिसका उपनियदो, गीता और मनृस्मृति ने प्रतिपादन किग्रा है। उपनियदादि 
प्रतिपादित तथ्य बह हैं... तथ्य यह है कि इस सारी पृथकयथक चेतन सत्ता और सारी जीवन 
क्रिया की मलाबार औौर आदि कारण अविद्या या भाया हैँ जिससे हम यह मान छिते 
हैं कि अनादि-अनन्त आत्मा और हाड-मास का पिण्ड, यह सान्‍त जरीर दोनो एक ही 
है । इसीसे 'अह॒कार,' 'स्वार्य-भावना, “राग-विराग, प्रेम और घृणा का जन्म 
और इसी कारण परमायये,' आत्म-त्याग,' 'दान-दया, आदि भावनायें सम्भाव्य और 
यथार्थ बनती है, अन्त में सव मानवीय दु ख-युख भी त्यागकर पूर्ण समाधि अर्थात्‌ 
चित्‌गक्ति के सर्वोच्चि तल्व में फिर से लीन हो जाना चाहिए। लौटकर केवल किसानी 
जीवन पर पहुँच जाना ही काफी नहीं होगा । इस सचाई पर चलने के लिए हमे और 
भी पीछे जाना पडेगा। राप्ट्री और व्यक्तियों को इसी प्रकार दौटना पड़ेगा, लेकिन 
उचित अवसर देखकर, अर्थात्‌ सव पदार्थों का भोग तया अनुमव करने और कपेक्षाकृत 
कल्याण-मार्ग पर चलते रहने के और “स्वार्थ! तथा “परमार्थ” की अपनों भव तृप्णा- 
बासनाओं को तृप्त करने के पण्चात्‌ । भहात्मा गांधी ने प्रायः स्वराज” का अर्थ 
रामराज' किया हैँ, परन्तु यहाँ भी रामराज का निश्चित्त लक्षण नहीं बताया । 
छेकित अगर वाल्मीकि का विश्चास करे तो रामराज तो निरे कृपि-जीवन से वहत भिन्न 
था । इसमें कृपि-जीवन को प्रधानता अवध्य थी, लेकिन इसमें केवल गाँव ही नहीं 
4, अच्छे नहर भी ये। राम की अयोध्या का वाल्मीकि-कृत वर्णन अधिक रमणीय 
हीते हुए भी रावण की सुनहरी छलका की भाति ही महिमानय है । और लका तो 
धान्रिक ही अधिक थी | 
भारत की वर्तमाव अवस्था जौर इसके अन्दतनी मतभेंदों को देखकर हमारी 
युवक शिक्षित पीढी की आँखें रूम जौर उसके बोल्गेविज्म, समाजवाद या साम्यवाद 
पर जा टिक्ती हँ-- यद्यपि रकतपात द्वारा जव-तव कीजानेवाडी पार्टी-शूद्धि (१:78८७) 
की ख़बरो से वे भयभीत भी है। इसरी जोर काँग्रेस के (और उसके बाहर के) 
पुरानी पीढी के छोगो की आँख, दास-मनोवृत्ति की निन्‍दा करके भी, ब्रिदेन मौर 
उसके उपनिवेणों के, अमेरिका के, और शायद फ्रान्स के भी, प्रजातत्रवाद--या उसे 
कुछ भी कहिए--पर जमी हुई है । भारत में कोई भी नाज़ीवाद या कासिज्म के 
आादशे' का सुप्रत्यक्ष समर्थन नहीं करता दीख पड़ना । तो भी हममें से कम-से-कम 
कुछ तो यह अनुभव करते हे कि यदि सब “वाद! अपनी “अतिशयता' छोड़ दें कौर 
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इसके स्थान पर सच्चे आध्यात्मिक धर्म की थोडी-सी मात्रा और कुछ मनोवैज्ञानिक 
सिद्धान्त ग्रहण कर ले तो वे तत्काल एक-दूसरे से हिलमिल ही नहीं जायगे, परस्पर 
आलिगन भी करते रूग जायगे । इन सब 'विचारधाराओ' और “वादो' ने भलाई की 
है और पाप भी कमाया है। वे केवल अपने-अपने पक्ष के गरम मिजाज़ियों के कारण 
ही एक-दूसरे को घूर रहे हे, और यही इनकी गर्मदिली अपने-अपने आदमियों की 
शक्ति युद्ध का सगठन' करने में खर्च कर देती है, 'शान्ति की व्यवस्था' करने मे नहीं। 
दुर्बेल जातियों के साथ पद्चिमी सभ्यता ने जो पाप किये है वे अब प्रकट हो 
रहे है । भाग्य उसका सूत के धागे से छटकता दीखता हैं। उस सभ्यता की ऐसे सकट 
और मरणासन्न हालत देखकर हमारे 'प्रजातन्री' और “समाजवादी” नेताओं का अनेक 
पश्चिमी वादों का मोह और जोश दूर नही तो कम तो पडना ही चाहिए । क्योकि 
इन वादों की स्वय पश्चिम के ही बहुत से प्रमुख वैज्ञानिक और विचारक प्रवल निन्‍दा 
कर रहे है । इससे चाहिए कि वे और हम अपने पुराने काछ-परीक्षित समाज-व्यवस्था 
के सिद्धान्ती की ओर जायें और उन पर गम्भीरता से विचार करे। प्रइन हो सकता 
है कि यदि वे सिद्धान्त इतने अच्छे थे तो भारत का पतन क्यो हो गया ? उत्तर यह 
है कि उनके सरक्षको में शील-चा रिन्य नही रहा, उनकी “स्पिरिट', 'आत्मा' बदल गई, 
“दिमाग! विगड गया, भले सिद्धान्तो का व्यवहार छोड दिया गया, उनकी उपेक्षा की 
गईं, यही नही उनके स्थान पर बुरे सिद्धान्त अपना लिये गए । भारत के विधि-विधान के 
सरक्षक 'तप' और सद्ज्ञान दोनो खो बैठे । कोई राष्ट्र, कोई जाति, कोई सभ्यता तब 
तक पनप नहीं सकती जबंतक उसके अतरग में ठोस सत्य न हो और दुर्देमनीय हृदय 
और मस्तिष्क न हो । राष्ट्र का वलू होते है ऐसे व्यक्ति जो स्वभाव से परमार्थी, त्यागी 
और ज्ञानी है । जो राष्ट्र या जाति "हृदय और मस्तिष्क' की इस शक्ति को नहीं 
वना या पाल सकते, वे या तो भ्रष्ट होकर, या किसी प्रचण्ड आकस्मिक घटना से, युद्ध 
के ध्वस से अकाल ही काल के भ्रास हुए बिना या गृछाम वने बिना और दूसरो की 
दया पर जिये बिना नही रह सकते । भारत के भाग्य में यह दूसरी बात लिखी थी उनके 
डिवल की । परन्तु भारत में अभी तक बहुत कुछ जीवन बच रहा हैं, और नया 
जीवन मिलने की भी प्री सम्भावना हूँ, यदि, महात्मा गाधी के 'तप' में आवश्यक 
“विद्या' का मेल हो जाय । 
महात्मा गाधी आज हमारी महत्तम नैतिक और तप शवित है । बस, आवश्यकता 
हैं कि समाज-व्यवस्था-सम्बन्धी पुरातन विद्या और ज्ञान का सयोग प्राप्त हो जाय । 
गाधीजी तब भारत की रक्षा कर सकेंगे और इसको एक ऐसा ज्वरूत आदर्श बनता 
सकेंगे कि पश्चिम भी अनुकरण करेगा । यह देश तब पश्चिम के आकार-प्रकार की ही 
एक निस्तेज और विक्ृृति छायामात्र नही रहेगा। 
यहू काम तभी होगा जब कि महात्मा गाधी और काग्रेस के दूसरे नेता इस 
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सम्बन्ध में अपने-अपने मस्तिष्क निर्भान्त कर लेगे और भारतीय जनता के अनुकूल 
सर्वोत्तम सामाजिक रचना या व्यवस्था के सम्बन्ध में अपने निश्चित विचार बना 
लेगे । तव उन्हें हिन्दू, मुसठमान, और ईसाई स्वयसेवकों का एक मजबूत दल सगठित 
करना होगा । ये स्वयंसेवक त्यागी, घूमने-फिरसे और कडा परिश्रम करने के आदी, 
बोद्धिक क्षमताओं से सम्पन्न हो, यदि वह सम्पन्नता न हो तो उसे प्राप्त करने की 
तत्परता होनी चाहिए । ये स्वग्सेवक ऐसे हो कि जो, मिलकर, भारत के कोने-कोने 
में निम्त सन्देश सुनाने में मपना जीवन अपित कर दें । यह सन्देश दो प्रकार का 
होगा प्रथम, केवछ भारतीयों के लिए ही नही, अपितु जाति, धर्म, रग, वश या लिग- 
भेद के बिता समग्र मानव-जाति के हित के लिए प्राचीन वुजूर्यों द्वारा प्रतिपादित 
वैज्ञानिक समाजवादी योजना और सगठन का ज्ञान-प्रसार । डुसरा, एक ही विश्व-घर्म 
की यह घोषणा कि मूलत सब धर्म एक और अभिन्न ही है । काग्रेस कमेटियाँ प्रत्येक 
नगर और छिले में हे, और रियासत्ों में भी हूं । वे स्ववसेवको की इस काम में 
सहूलियत पहुँचा सकती हे | वे स्वध्सेवक लोकमत को शिक्षण देंगे और लोगो को 
बतायेंगे कि 'स्वतत्रता' का अर्थ अपने अधिकारों का प्रयोग करने की आज़ादी तो हैं ही, 
पर उससे भी अधिक बर्थ हैं उन कर्तव्यों का पालन जो कि उक्त समाज-रचना की 
योजना में भिन्न-भिन्न व्यवसाय के लोगो के लिए निश्चित किये गये हो । 
४. ११:.२ 
गांधीजी का राजनेतृत्व 
अलबण आइन्स्टाइन, डी. एस-सी.- 
[ दि इन्स्दीद्यूट ऑँव एडवान्स्ड स्टडीज़, स्कूल आँव मंथेमेटिक्स, 
प्रिस्दन यूनिर्वास॒टी, अमेरिका ] 
गाधीजी राजन तिक इतिहास मे अद्वितीय व्यक्ति है । उन्होने पीडित लोगो के 
स्वातन्ब्य-सघर्ष के लिए एक बिलकुल नयी और मानवोचित प्रणाली का आविप्कार 
किया हूँ और उसपर भारी यत्न और तत्परता से अमर भी किया हूँ । उन्होने सभ्य 
ससार में विचधारवान्‌ लोगो पर जो नैतिक प्रभाव डाला हैं उसके पाशविक वलू की 
अतिशयो कित से पूर्ण वर्तमान युग में बहुत अधिक स्थायी रहने की सभावना हूँ, क्योंकि 
किसी भी देश के राजनीतिज्ञ अपने व्यावहारिक जीवन और अपनी शिक्षा के प्रभाव से 
जिस ह॒द तक अपने देशवामियों के नैतिक वल को जाग्रत और संगठित कर सकेंगे, 
उसी हद तक उनका काम चिरस्थायी रह सकेगा । 
हम बडे भाग्यशाली हुँ और हमें कृतन होना चा हिए कि ईश्वर ने हमें ऐसा प्रकाशमान 
समकालीन पुरुष दिया हैं--वह भावी पीट़ियो के लिए भी प्रकाश-स्तम्भ का काम देगा | 
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रिच्ड बी. भ्रेग 
[ सॉडथ नाटिक, मंसाच्युसेद अमेरिका ] 


यन्त्र सम्बन्धी गराधीजी के विचारों के सम्बन्ध में भारी भ्रम फैला हुआ हूँ 
जिससे पश्चिम में उतको वैज्ञानिक से ठीक विपरीति समझा जाता हैं| परन्तु यह 
भूल है। 
पक एक समाज-वैज्ञानिक हैँ, क्योकि वह सामाजिक सत्य का, निरीक्षण-परीक्षण 
और मानसिक व बौद्धिक कल्पित आधार, इन वैज्ञानिक उपायों द्वारा अनुकरण 
मुझे एकबार बतलाया था कि में पश्चिमी वैज्ञानिकों को बहुत पूर्ण 
/ वैंप्रोंकि उनमें से अधिकतर अपने कल्पित आधारो या स्थापनाओ को अपने 
ऊपर नही परखना चाहते | परन्तु वह और किसीकों अपनी कल्पित धारणाओ पर 
अमल करने के लिए कहने से पहले, उनको अपने ऊपर परखकर देख लेते है । वह ऐसा 
अपनी सभी कन्पनाओ के बारे मे करते हे--चाहे वे भोजन, स्वास्थ्य, चरखा, जात- 
पात अथवा सत्याग्रह, किसी भी विषय में क्यो न हो | उन्होंने अपनी आत्म-कथा का 
नाम ही' मेरे सत्य के प्रयोग' रकखा था । 
गाधीजी केवल वैज्ञानिक नही है, वरन्‌ वह सामाजिक सत्य के क्षेत्र में एक महान्‌ 
वैज्ञानिक है । वह, समसस्‍्यायो के अपने चुनाव, उन्हे हल करने के अपने उपाय, अपनी' 
खोज में परिपूर्णता और निरन्तर लगन, और मानव-हुदय के ज्ञान की गहराई, इन 
सव दृष्टियो से महान्‌ हे सामाजिक जगत्‌ के एक आविष्कर्ता के रूपश्मे उनकी महत्ता 
इस वात से भी प्रकट होती है कि उन्होंने अपने उपायो को जनता की. सस्कृति, 
विचार-दिश्ा और आधथिक तथा यात्रिक सामथ्यं के अधिक-से-अधिक अनुकल बनाकर 
दिखाया हैं पमरी राय में उनकी महत्ता का एक प्रमाण यह भी है कि क्‍या वस्तु रखनी 
चाहिए और क्या छोड देनी चाहिए, इसके चुनाव में उन्होंने कितनी समझदारी से काम 
लिया हूँ! किसी सुधार पर कंव और कितनी जीक्षता से अमल करना चाहिए, यह 
परख लेने की उनकी योग्यता भी उनकी महत्ता की साक्षी है । वह जानते हे कि प्रत्येक 
समाज किसी भी अवसर पर एक विशेष सीमा तक ही परिवर्तन के लिए तैयार होता 
हैं। वह जानते हे कि कुछ परिवरतंव तो गर्भावस्‍था में देर तक रहने पर भी एकदम 
जन्म ग्रहण कर लेते है, और दूसरे कई परिवर्तन पूर्ण होने के लिए कम-से-कम तीन 
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पीढी तक समय ले छेते है । वह जानते है कि कई मामलो में छोग पुराने जन्म-परम्प्ररागत 
अभ्यासों और विचारों को त्यागकर, नयो को उनके मुख्य फलिता्थो-सहित णीक्ष ग्रहण 
नही कर लेते है । सामाजिक बातो के नूतन आविप्कारों के मामले में उनकी महत्ता का 
एक और प्रमाण यह है कि वह जब कभी कोई नया सामाजिक सुधार आगे रखते है 
तब उसे पूरा करने के लिए आवश्यक प्रभावगाली सगठन पहले ही कर छेते है । सग- 
ठन और शासन की सव वारीकियों के वह पूर्ण ज्ञाता है । न जाने कितने क्षेत्रों में 
उनके कामो में परिणाम-स्वरूप उनकी असाधारण महत्ता पहले ही सिद्ध हो चुकी हैं, 
भौर मेरा विग्वास हैं कि इतिहास उन क्षेत्रों में भी उनकी महत्ता सिद्ध कर दिखलायेगा, 
जिनमें उनका कार्य प्रारम्भ ही हुआ हूँ । 
उन्होने जिन व्यापक और कठिन सामाजिक समस्याओं को हल करने के लिए 
विशेष रूप से काम किया हैं वे है, (१) गरीबी, (२) वेकारी, (३) हिंसा--व्यक्िति- 
व्यक्ति, जाति-जांति और राप्ट्र-राप्ट्र के वीच की, (४ ) समाज के स्थानापन्न वर्गों 
का पारस्परिक अनैक्य और सथ॒प॑ (५) शिक्षा, (६) और कुछ कम - हद तक 
सफाई, सार्वजनिक स्वास्थ्य, भोजन और क्ृपि-सम्बन्धी सुधार | ये सब समस्‍यायें वडी 
है, इसे सव मानेंगे | में इन पर उल्टे क्रम से विचार करता हूँ । 
सफाई और सार्वजनिक स्वास्थ्य के क्षेत्र मे गावीजी अनुभव करते हैँ कि कई 
समस्याये तवतक हल नहीं हो सकती जबतक कि लोगो की गरीबी कम न होजाय | 
तो भी उन्होंन अपने आश्रमो में स्वास्थ्य के कई ऐसे सरलूू उपायों को आजमाया और 
उनपर अमल किया है जो किसानो को--जो कि आवादी का बहुत बडा भाग हें-- 
सुलभ हो सकते है । उन्होंने कई कार्यकर्ताओं को इन उपायों का प्रयोग सिखलाया हूँ 
और वीरे-धीरे कई जगहों में उनपर अमल किया जा रहा हैं। 
गाधीजी ने समाज के एक-दूसरे से पृथक साम जिक वर्गों का पारस्परिक भेद 
मिटाने में--विशेषत हरिजनों के उद्धार मे---वडी प्रगति की है । में गौर कोई ऐसा 
देश नही जानता जिसमें सामाजिक एकता का स्वेच्छापूर्वक, और इसलिए वास्तविक 
आन्दोलन आतरिक और वाह्य दोनो दृष्टियो से इतना अधिक सफल हुआ हो | हिन्दू 
मूस्लिम-सघर्ष की समस्या-का बहुत बडा कारण राजनंतिक परिस्थितियाँ हे जिनपर 
गावीजी या अन्य कोईभारतीय काबू नहीं पा सकता, ता भी जब भारत स्वतन्त्र 
हो जायगा तव यह समस्या सुलझ जायगी, और इसे सुलझाने में गाधीजी का उपाय 
बहुत काम देगा । । 
सार्वजनिक शिक्षा के क्षेत्र में गाधीजी ने हाल में एक ऐसी योजना आरम्भ की 
हैं, जिसमे विद्याथियों को सवकुछ फ़िसी-न-क्सी दस्तकारी द्वारा सिखलाया जायगा-- 
जो कुछ सिखलाना होगा उसका उस सास दस्तकारी की क्ियाओ से ही प्रत्यक्ष और 
अप्रत्यक्ष मवध कर दिया जायगा | हुम सवको जिन आर्थिक कठिवाइ्यों का सामना 


प्ट गांधी-अभिनन्‍दन-प्रंथ 


करना पड रहा है, उनमें यहु योजना विशेष आशाजनक है । इससे न केवल विद्यार्थी 
पढते-पढते अपनी पढाई का खर्च कमाने के लायक हो सकेगे, बल्कि यह शिक्षा में से 
बहुत-से कूडे-कचरे को साफ करके उसे जीवन के लिए उपयोगी बना देगी | एक और 
बडा लाभ यह होगा कि शिक्षा कम-से-कम राष्ट्रीय व्यय में जनता के लिए सुलभ 
हो जायगी । इसके अतिरिक्त मानव-जाति के विकास में मनृष्य का मन सदा हाथ और 

आँख का सहारा छेता रहा हँ--यह योजना इस विचार के भी अनुकूल है । 
हिंसा की समस्या और उसे हल करने के गाधीजी के उपाय पर मंते अपनी 
पुस्तक दि पावर आँव नॉन-वायलेन्स'* में विचार किया है और यहाँ में उसपर 
ज्यादा विवेचन नही करूँगा | यद्यपि उनके उपाय से भारतवर्ष को अभी स्वतन्त्रता 
नहीं मिल सकी, तथापि इसने वडी उन्नति करके दिखलाई है, और प्रायः सारी-की- 
सारी जनता के राजनंतिक और सामाजिक विचारों को परिवर्तित कर दिया हैं । 
अधिकाँग लोगो ने पहले की भाँति अपनी हीनता को छोड दिया है और उनमे आशा, 
आत्म-विश्वास, राजन तिक उत्साह आगया हैँ और एक नये प्रकार के नवीन बल का 
» परिचय दिया है। मुझे विश्वास हैं कि गाघीजी के उपाय से भारत स्वतस्त्र होकर 

/ इतना ही वही, वल्कि यह तमाम दुनिया का काया-पकट कर देगा । 
८ “ गरीबी और वेकारी की समस्याओ को गाघीजी धुनने, कातने, कपडा बुनने और 
पी दस्तकारियो के पुनरुद्धार द्वारा हल करना चाहते है । उनकी इस योजना के 


फ्ए 
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द्वारा भारत में भी--इतना अधिक विरोध किया है कि में इसकी पुष्टि में पश्चिमी 
विचार-प्रणाली से ही विस्तार के साथ विवेचन करना पसन्द करूँगा । 

भारत में यह अनुभव किया जाता है, परन्तु अन्यत्र प्रायः नहीं, कि भारत 
की विशेष ऋतु के कारण, वर्षा-ऋतु का समय छोटा और गर्मी तथा सूखे का 
समय बहुत वडा होने के कारण, वहुधा सारे भारत मे किसान तीन से छ महीने तक 


बिलकुल मिकम्मा रहता हैं । बहुत सह्त गर्मी मे वह कठोर जमीन को जोत नहां र 
सकता, और न फसल वो या काट सकता हूँ । भारत के विशाल भूभाग में खेतों और ... 


जगलो में सचमृच काम करनेवाले मजदूरों की सख्या लगभग बारह करोड ह और 
इस कारण, देश की सारी आवादी के साथ अपने आपेक्षाकृत और एकान्त रूप से भी 
खेतिहर ग्रामीणो की इस सामयिक बेकारी का अनूपात और सस्या प्रतिवर्ष बहुत बडी 
रहती हैं। माली नुकसान बहुत ज्यादा होता हैं । इसके कारण होनेवाले नैतिक और 
मानसिक पतन और द्वास भी भयकर है। जवतक पश्चिम से मिल का बना कपडा भारत 
में नही आया था तवतक किसान इस फाछतू समय को कातनें, और कपड़ा बुनने और 
अन्य दस्तका रियो में खर्च करते थे। आज भी हिन्दुस्तान के लिए आवद्यक कपडे का एक- 

१ इसका हिंदी रूपातर मडल से “अहिसा की शक्ति के नाम से निकल रहा हूँ 
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तिहाई हाथ-कर्घो से बुना जाता है । रुई हिन्दुस्तान के प्राय सब प्रान्तो में पैदा होती है । 
इस काम में आनेवाले हाथ-औजारों का खर्च छोटी माली हँसियत का किसान भी उठा 
सकता है, हस्त-कौशल की परम्परा अभी विलकुछ मिट नही गई हैं । हाथ-बने कपडे 
की वाज़ारू कीमत मिल के कपडे से बहुत ऊँची नहीं वैठती, और जो अपना सूत आप 
काते उनकी तो और भी कम पडती हैँ । भावादी के ज्यादातर हिस्सो में कपडे का 
खर्च रहन-सहन के तमाम खर्च के पाँचवे से छठे हिस्से तक बैठता हैं। जो छोग अपना 
गुजारा बहुत कठिनाई से कर पाते हू, वे यदि बिना किसी खास मेहनत के अपने तमाम 
खर्चे का दसर्वा हिस्सा भी वचा सके तो उनके लिए यह वडी' चीज़ हैं । हाथ का यह 
काम न केवछ आधिक दृष्टि से मूल्यवान्‌ हैं, वल्कि यह आजा सूझ-वबूझ, आत्म-सम्मान 
और स्वावरूम्बन का भी प्रवृता से सचार करनेवाला हैं । कहने की न इयकता नही 
कि बहुत अ्सें की वेकारी और गरीबी से इन गुणों का नाथ हो चुका है ॥ दस्तकारी' की 
इस स्वास्थ्यदायिनी जान्ति को मानसिक रोगो के वर्तमान चिकित्सको ने भी भलीमाँति 
स्वीकार किया है । और आजकल “ओक्मपरेशनल थैराप्री! ( इलाज-ए-पेशा ) के नाम 
से दस्तकारी को अनेक मानसिक रोगो के, खासकर निराशा और पागलपन के, इलाज 
में प्रयुक्त किया जाता है । इन कारणों से भारतीय वेकारी को दर करने के लछिए इस 
घन्धे को पुनरुज्जीवित करने का प्रस्ताव इतना बेहुदा नही है, जैसा कि ऊपर से मालूम 
पडता है) 
किन इतने पर भी बहुत-से लोग इस विचार का मज़ाक उडाते और यह कह- 
कर इसस नाक-भौं सिकोडते है कि यह तो पीछे को लौटना हुआ, यह असामयिक है, यह 
घड़ी की सुई को पीछे हटाने का यत्न है, यह श्रम-विभाग के बत्यन्त सफल सिद्धान्त 
का परित्याग औौर यत्रो और विज्ञान की अवहेलना करना है । 
किसी भी उद्योग-व्यवसाय-पद्धति का मुख्य प्रयोजन उन सब छोगो को लाभ 
पहुँचाना होता है जो उसके अधीन हो । यदि वह पद्धति जनता की बहुत बडी अल्प- 
सख्या को छाभ न पहुंचाती हो, और वह अल्प-सरया किसी और ऐसी पद्धत्ति को 
अपनाछे जिससे उसकी माली हालत में सचम्‌च सुधार हो जाय, तो इसे मूर्खता नही 
कहेगे। अगर कोई पद्धति करोडो लोगो की माली जरूरतों को पूरा न करे, तो वह 
उनके लिए अंधेरी गली के समान होगी, और वे अपना कदम पीछे हटाकर वहाँ से 
निकल न जायेँ तो वे मूर्ख होगे । उन्हें कोई ऐस। रास्ता तलाश करना पडेगा जिसपर 
खुद उतका नियत्रण रहे। उनके लिए तो अपनी माथिक घडी ठहरी हुई ही मानी 
जायगी। किसी भी ऐसी पद्धति को, जो किसी भी गति से उनकी एक भी माली 
जरूरत की पूरा करती हो, अपना लेना घडी की सुई को पीछे हटाना नहीं, बल्कि 
फिर से चलाना ही कहा जायगा । दस्ती ओऔज्ञारों के उपयोग की वनिस्वत वर्तमान 
महायुद्ध घड़ी को अधिक कारगर तौर पर पीछे कर देने वाले हे, तो भी आज के 
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राजनी तिज्ञ, अधिकाधिक बडे-बडे इजिनियरो और 'सुरक्षित' व्यक्तियों की अनुमति 
से, युद्ध की तैयारियों में खर्च कर रहे है । 

आधुनिक उद्योगवाद ने काम करके सामाजिक कार्य को उस जमाने से भी पीछे 
घकेल दिया है, जबकि दस्तकारी का रिवाज जारी था। हमारी नैतिक एकता की 
प्रत्यक्ष साधना दस्तकारी के जमाने मे जिस मज़िल पर थी, उससे जरा भी आगे नहीं 
बढी । 'पीछे कदम' तो तव हटा जब हमने और हमारे पुरुखो ने मूखंतावश इतनाभी' नही 
समझा और उसके अनुसार आचरण नही किया कि मनृष्य-समाज एक इकाई है, और 
हमें ऐसे तरीको-और औजारो तथा विनिमय के माध्यमो को अपनाना चाहिए जिससे 
बह एकता हमारे रोजमर्रा के विनिमय और काम में व्यक्त हो । 
“&“दस्तकारी को अपनाने से श्रम-विभाग के सिद्धान्त का परित्याग नही होगा, 
बल्कि कुछ अशो में आप-से-आप चलनेवाली या आधी आप-से-आप और आधी हाथ 
से चलने वाली मशीनो ने ही. इस सिद्धान्त को विगाडा है | दूसरी बातो में, इस 
सिद्धान्त पर अभी हाल तक जो जोर का अमल होता आया था वहू अब दो मूलभूत 
आवश्यक बातो में परिवर्तन हो जाने से नही हो सकता, क्योकि एक तो अब पहले के 
जितने बडे-वडे बाजार नही रहे, और दूसरे मज़दूर, मैनेजर और मालिक में अब 
पहले का-सा सहयोग, अन्योन्याश्रथ और सामजस्य का भाव नही रहा। श्रम-विभाग 
में भी लाभ की एक सीमा है और वह सीमा हाल में समाप्त-सी हो गई हैं । 

गाधीजी की तजवीज मशीनों या विज्ञान का परित्याग नही करती, बल्कि वह 
सरल मशीनों को अबतक अप्रयुक्‍तत मानवशक्ति के एक ऐसे विश्वाल भडार के सामने 
पेश करती है, जोकि वेकारो की भारी सेना के रूप मे उपस्थित हैं। वह कुछ खास 
मशीनों को पसन्द करते हे, क्योंकि वे जनता की आधिक और सामाजिक परिस्थितियों 
के अनुकूल है और क्योंकि उन खास मणीनों के प्रयोग से पहले ही से बडे परिमाण में 
भर सामाजिक और आधिक कठिनाइयाँ तथा समस्याये और ज्यादा नही बढेंगी । 
'साजकल सब देशो में सैनिक तैयारियो और कारंवाइयो के लिए राष्ट्रीय 
फधियों का अनुपात और परिमाण निरन्तर बढता जा रहा है, और इस कारण छोगो 
के रहन-सहन का, और शिक्षा, सार्वजनिक स्वास्थ्य आदि सार्वजनिक सेवाओो का 
दर्जा गिरता जा रहा है। आर्थिक व्यवस्था आज उतार के यूग में है। कम-से-कम 
परद्चिम में सामाजिक अवनति और संगठन निरन्तर बढ़ रहे है, जो पागलपन, 
आत्मघात और अन्य अपराधों की बढती हुई सख्या से प्रकट है । यदि कोई दूसरा 
विदव-युद्ध छिड गया तो मानव-जाति को बहुत बडे पैमाने पर “औक्युपेशनल थैरापी' 
(इलाज-ए-पेजा या व्यावसायिक चिकित्सा) की आवश्यकता पडेगी । खद्दर और सब 
किस्म की दस्तकारियाँ लोगो के लिए सव जगह ज्यादा महत्वपूर्ण होजायेंगी---आरथिक 
दृष्टि से भी और चिकित्सा की दुष्टि से भी । 
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तव भी, हम इस सचाई की भी उपेक्षा नही कर सकते कि किल-कारख़ानो के 
सब देशो में आवादी जल्दी-जल्दी घट रही है। इस सचाई को कार-सौण्डरसे, कुकज़िन्सकी 
टी० एच० मारणल, एनिड चार्ल्स, एच० डी० हेण्डरसन, आरनॉल्ड प्लाण्ट और 
हौोगवेन सरीखे अधिकारियों ने प्रमाणित कर दिया हैं। आवादी की इस घटती का 
भारी आथिक और सामाजिक प्रभाव सारे ससार पर, खासकर पश्चिम पर बहुत 
करारा और भयकर पडेगा । इस कारण भी, दस्तकारियों गौर विशेषकर खह्दर श! 
प्रसार अत्यन्त सहायक सिद्ध होगा । 
अन्य विचारो के अतिरिकत इन कारणों से भी में इस निर्णय पर पहुँचता हूँ कि 
' गाधीजी एक महान समाज-वैज्ञानिक और सामाजिक तथ्यो के आविष्कर्ता हैं । उनकी 
सफलतायें देखकर मुझे एक पुरानी सस्कृत लोकोक्ति याद आती है कि “मनुप्य को 
चमत्कारिक गक्तियाँ कठिक काम करने से प्राप्त नही होती,'वल्कि इस कारण प्राप्त 
होती हैँ कि वह उन्हें गूद्ग हृदय से करता हैं ।” इसका अभिप्राय यह है कि उच्च, 
सरल उद्देश्य और उत्कट लगन ही चमत्कार दिखला सकती है । आइए, हम गाधीजी 
के लिए ईव्वर का धन्यवाद करे। 


79 ये 
काल-पुरुष 


जेराल्ड थे 
[ हॉलीवुड, युनाइटेड स्टेट्स अमरीका ] 


पश्चिमी दुनिया ने जब यह कल्पना करनी जुरू की कि धनवान होना ही सभ्य 
होना हैं, तो यह खयाल रहा होगा कि जल्री तौर पर ज्यो-ज्यों यन्त्र-कौणलू उन्नत 
होगा, त्यो-त्यो कल्याण भी उत्तना ही बढ़ता जायगा और सुख-समृद्धि भी स्थायी हो 
जायगी, लोग सब समान माने जाने लगेंगे, क्योकि बेहद सामान उन्हे समान भाव से 
मिल सकेगा, और इस तरह उन्नति की सीमा न रहेगी । 

अब जब वह थोडे दिनों की कल्पना उड रही ह और वह पश्चिम का वहम सावित 
हुई हैं तव यह कहना सम्भव है कि आदमी सब बराबर नही है | प्रकृति की सबको 
भिन्न-भिन्न आध्यात्मिक देन है और उनमें छोटे-बडे भी हो सकते है । यह भी जाहिर है 
कि सभ्यता अनिवार्य हप में प्रगति ही नही करती जाती है, बल्कि उसमें उत्तार-चढाव 
दोनों भाते हैं । कभी तीतब्र दास का युग भी जाजाता है, तों कभी किसी विशिष्ट 
सृजन-शक्तिशाली अकेले व्यक्तित्व की स्फूति-प्रेरणा से आकस्मिक उभार और परि- 
बर्तन भी हो चलता है । 
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सत्य का यह उद्घाटन समय से एक क्षण भी पहले नहीं हुआ। उसका अब 
ऐन अवसर था। पश्चिमी दुनिया समझे बैठी थी कि एक भविष्य उसकी प्रतीक्षा में 
है । वहाँ आराम, ऐश और इफरात होगी | सो वह उसीकी ख़मारी मे थी और 
मूलभूत समस्याओ के न सिर्फ हल करने में नाकामयाव हो रही थी, वल्कि वह समस्या 
दिनो-दिन घीरगति से विषम होती जाती थी। वह समस्या यह है कि पृथिवी 
पर न्‍्याये का और व्यवस्था का सच्चा समर्थन किस मूल नियम में खोजा जाय 
और अगर हिंसा ही एकमात्र तरीका है, जिससे न्याय और अमन को कायम रक्‍्खा 
जा सकता हैँ, तो उस न्याय और अमन की सुरक्षा खुद हिंसा-विग्वासी शासक 
के हाथो कैसे हो ? इस प्रहन का सामना सभी बवडे-वडे सुधारको को करना पडा। 
ईसामसीह ने शस्त्र को नही छुआ, लेकिन उनके अनूयायियो के हाथ जैसे ही लोकसत्ता 
आई, वैसे ही उनमे तलवार भी दीखने लगी । महम्मद साहब ने भी प्रीति और सेवा 
के धर्म का उपदेश देना आरम्भ किया था, पर वहाँ भी अत्याचार को सुगम प्रचार का 
साधन बना लिया गया । तो भी सिद्ध है कि खूरेज़ी कभी सफल नही होती, फिर उसके 
उचित होने का प्रश्न ही जुदा हैं | हर नये यान्त्रिक आविप्कार के साथ शस्त्रास्त्र 
अपनी हिस्रता मे भीषण किन्तु निशाने मे अनिश्चित होते जाते हे । यही बात नहीं हैं 
कि “मानों या न मानो तो भी मानना ही होगा ।” वात तो इससे भी आगे पहुँची है । 
अव लडाई का निशान तो अधाधुन्ध और गरूत होता है जिसमे ऐसे लोग भी मारे 
जाते है, जिनका वूनियादी झगडे से कोई वास्ता नहीं होता । और वे भी आकान्ता के 
खिलाफ खिंच आते है । युद्ध कोई 'सामाजिक समस्याओ का निर्णायक' नही है । वह तो 
समाज में पंठा हुआ. रोग है । 

अत अनेक प्रतिभागील व्यक्तियों ने अपने उद्देश्य की सिद्धि के लिए एक शक्ति 
निर्माण करना चाहा । पेहले तो वे मुश्किल से यह जानते थे कि हमें क्या करना हैं, 
परन्तु समय वीतने पर उसकी आवश्यकता अधिकाधिक अनुभव करने छगे। एक 
ऐसा शासन निर्माण करता था और ऐसी 'सेना' वनानी थी जो उचित, मौजूँ, अचूक 
ओऔर रामवाण हो | श्री इग्नेशस छोयछा की मसीही सोसाइटी ( 80००४९६ए 7 [८४४5 ) 
ऐसे ही प्रयत्त का गणनीय उदाहरण है । इस सस्था मे ऐसे चुने हुए लोग थे, जिन्हें | 
वुद्धि-योग की ही जिक्षा नही मिलती थी, वल्कि हृदय को भी सस्कार दिया जाता था भौर 
तरह-तरह के मनोवैज्ञानिक अमभ्यासो से गम्भी र सकल्प-श क्ति-सग्रह की शिक्षा भी दीजाती 
थी | अनुशासन और बडो की आजा-पालन की जहाँतक बात है, सोसाइटी का सगठन 
फौजी तरीके का था। घर वसाने या जाने की छूट न होती थी, न पुत्र-कलत्र होसकते 
थे, न वन दीलत, न मान-सभ्रम | इस तरह की विक्षा और सावना में से तैयार करके 
फिर शिष्यो को एक गुरु-सेनानी के मातहत भेज दिया गया रोमन चर्च की सुधार- 
प्रवाहै में खोई हुई विभुता की पुन प्रतिष्ठा के लिए । 
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इस नई नि जस्त्र सत्ता के विकास में अगली मज़िल पहले से भिन्न हुईं । इस 
वार वह किसी निश्चित धर्म-मत की पुन प्रतिष्ठा का प्रयत्त करनेवाली किसी व्यवस्था 
सूप में नही, वल्कि जीवन की कुछ खास समस्याओ का निराकरण करने की सफलता 
के रूप मे आई, जो कि अवतक हिसात्मक उपायो से हल न हो सकी थी। पागलूपन की 
नवीन मानसिक चिकित्सा पद्धति के उदय के साथ हम कह सकते है कि एकागी ही 
सही, पर अहिंसा की निश्चित विजय के लिए एक नवीन क्षेत्र खुल गया । उन्माद और 
मस्तिष्क-विका।रो का इलाज दमन में नहीं, बल्कि प्रीति में देखा जाने लगा। अहिंसा 
की इस खुली शक्ति से पागलपन का मिटाना और पागल होने के अवसरो का कम करना 
जशकक्‍्य हुआ । पहले के रूढ और गरुत हिसक साधनों में यह शक्ति कभी नही पाई जा 
सकती थी । जदर्देस्ती के विरोव मे यूक्ति और दमन के विरोध में प्रीति के सिद्धान्त 
के इस वैज्ञानिक प्रयोग से हमने वहुत-कुछ सीखा है । असभ्य और पिछडी जातियो 
के साथ सम्पर्क की आवश्कता सीखी, मानवता का विस्तार करना सीखा, जगली 
जानवरो को साधना सीखा और अपराधी को फिर समाज-योग्य बनाने की शिक्षा ली। 
तो भी हिसक-साधनों से वस में न आनेवाले विशेष श्रेणी के मनुष्यों और पशुओं 
को सुधारने में उस अहिसक पद्धति के अपूर्वे फल तो दीख पडे, पर ये फल अधिकतर 
व्यक्तिगत रूप में घटित और प्राप्त किये गये | जैसे कि अतिशय घर्मशीलू जीवन 
वितानेवाले क्वेकर लोगो ने जगह-जगह इसकी सफलता प्रत्यक्ष क्रिया द्वारा दिखलाई 
थी । पर ये इक्के-दुक्‍्के प्रयोग थे। इनमें कोई वैज्ञानिक एकसूत्रता की प्रतिष्ठा नही हुई 
थी | उन्हें उपयोग में लानेवाले लोग भी यूद्ध और बजान्ति, या समाज-व्यवस्था अथवा 
अन्तर्राप्ट्रीय सम्बन्ध के सामान्य प्रदनो की अपने इस अन्वेषण, पद्धति या सफलता से 
कैसी सगति बैठती हैं, यह उस समय तक समझ नहीं पाये थे । 
पर इस बीच लडाई-झगडे अधिकाधिक भीषण रूप पकडते गये । उनकी 
सहार-भवित की नौवत यहाँतक पहुँची कि जिसकी सभावना भी नहीं थी । यहाँतक 
'कि कल्पना भी उसपर थर्रा जाय | और जैसा कि मनृष्य-जाति के विपय में अक्सर 
होता है, जैसे-जैसे उस युद्ध की विभीषिका और व्यर्थता वढी चली गई, और लोग उनके 
उन्‍्माद से बच नही पाने लगे,वंसे-ही-वसे वह युद्ध के सावन के वजाय स्वय साध्य समझा 
जाने छगा । जिसको पहले कारगर जरूरत के तौर पर अनिवार्य कहकर समर्थन करने | 
की कोशिश की जाती थी, वह अपनेआप में ही बडी महत्वपूर्ण और सद्‌ वस्तु समझी ' 
जाने लगी । 
इस प्रकार की दो अतियो और दो उन्मादों के वीच सधि और समन्वय साधने- 
वाले एक व्यक्ति की आवश्यकता थी ही । लोग थे जो सहारक शस्त्रों की अतुल शक्ति 
के आगे अधे होकर झुक पड़े और फिर स्वय ह॒त्याकारी यत्रो की तरह अन्धी और उस 
से भी अधिक विनाशकारिणी विवेकहीन समूह-शक्तित की सत्ता के तावे आ रहे | ठीक 
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[ऐसे समय आवश्यकता थी उस पुरुष की जो सहार के राक्षसी यत्रो के आविष्कारको 
की बृद्धि से भी पैती आविष्कारिणी वैज्ञानिक वृद्धि रखता हो, उनसे वढ़कर जो कुशछ 
हो, और पारस्परिक नर-सहार के घमासान में मरने-कटने के लिए अपनी प्रजा को 
भेज देनेवाले बल-वेगशाली नेताओो से भी बढी-चढी क्रिया-शक्ति का जो स्वामी हो । 
इसमें सन्देह की गूजाइश नहीं कि इतिहासकारों को ऐसा व्यक्ति मोहनदास 
करमचन्द गाघी के रूप मे मिलेगा | यूरोप, एशिया और अफ्रीका के तीन महाद्वीप 
आपस के सम्पर्क मे आकर तीनो विक्षिप्त और विल॒ब्ध हो रहे थे । उस समय भारत 
ने इस पुरुष का दान अफ्रीका को दिया। अफ्रीका की उस भूमि पर यूरोप के विरोध 
में (यूरोप के पक्ष में कहना भायद ज्यादा सही हो) इस व्यक्ति ने अपनी प्रतिभा और 
सिद्धान्त का पहला व्यापक परीक्षण किया। 'पक्ष में! इसलिए कहा कि गाधी की 
अहिसा एक ऐसी नीति है जो स्वभाव से ही पक्ष की भाँति विपक्ष का भी हित-साधव 
करती और उसे सुसस्कार देती है | भारत में जन्म लेकर यह योग्य ही था कि गाधी 
की अहिंसा-नीति का प्रयोग-क्षेत्र अफ्रीका हो। क्योकि अहिंसा की नीति की शिक्षा 
एक देश या जाति के लिए नही हैं, वरन्‌ वह समूची मानवजाति का हक है। मानव- 
समाज की भिन्न-भिन्न जातियो के बीच ही नही, वल्कि सव सजीव प्राणियों के बीच 
निस्‍्सन्‍्देह एक यही (अहिंसा का) सम्बन्ध या जोडनेवाली कडी सही और उचित है । 
अफ्रीका के बाद, जिस भारत ने अपने इस पुत्र को बाहर भेजा था, वही उसके आन्दो- 
लन और इतिहास की रगभूमि बना । उसी भारत द्रेश् के स्वातन्ब्य-आन्दोलन में 
उसका व्यक्तित्व तप और साबना से तपता हुआ अब अपनी परिपूर्णता पर आता जा 
रहा है । भारत वह देश है, जिसे विश्व का प्रतीक कहना चाहिए । महाद्वीप ही उसे 
कहे । तमाम जातियो के लोगो ओर समस्याओ की विषमता का तनाव उस देश की 
परिस्थिति मे प्रतिविवित और शरीर में अनूभूत होता है । उसी देश को वह पुरुष 
अपना जीवन होमकर सिखा रहा हैं कि युग-युग से अपने प्राचीन ऋषियों की शिक्षा 
के सार का सामूहिक रूप से प्रयोग करके किस प्रकार स्वतन्त्रता को पाना होगा । 
भविष्य में क्या है, हम नहीं देख सकते । लेकिन काल अथवा देश के भी हिसाव 
से यह निशशक होकर कहा जा सकता है कि अगली ही पीढी में और हिन्दुस्तान में 
ही मृत्यु और जीवन की शक्तियों का अन्तिम युद्ध होनेवाला हैं। एक ओर तो 
बिनाग की भक्तियाँ होगी जो सुझायेगी कि भीरु ओर सम्पन्न लोगो की सुरक्षा 
केवल उनन्‍्हीके हाथ में है। दूसरी ओर विधायक, निर्माणकारी' गक्तियाँ होगी, जिनके 
करण ऐसे नये प्रेम-मन्त्र से दीक्षित, व्यवस्थित, जागरूक और अनुश्ञासन-बद्ध सैनिक 
जाकर मैदान लेगे जो मानंवजाति के चाता होगे । वे मनृप्यजाति के हित में ऐसी एक 
अपूर्वे विजय पाने का श्रयत्न करेगे, जिसमे वरवादी किसीकी भी नहीं होगी । न धन 
की वरवादी होगी, न समस्त मानवजाति की। हम नहीं कह सकते कि यह परिणाम 
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कैसे घटित होगा। फल हमारे हाथ नहीं। लिकिन इतना कह सकते हैँ कि सफलता हो 
या असफलता हो, जो अपने दुसरे भाहइयों का हित चाहते हे जौर उनकी हत्या नहीं 
चाहते, उनके लिए राह यहीं और एकमात्र यही है, इसयरी नहीं, और वह राह यदि 
प्रथस्त होकर आज हमारे आगे खुली हुई है, तो उसका श्रेय सबसे ज्यादा उस व्यक्ति 
को हैं जो आज दिन अपने जीवन के और मानवजाति की सेवाओं के शिखर पर 
खडा है । 


» रे: 


गांधी : आत्मशक्ति की प्रकाश-किरण 
कार्ल हीथ 
[ अध्यक्ष, इण्डिया कच्सिलिपेशन प्रूप, रन्दन | 


मानवता के इतिहास में अवतारी पुरुष को सदा दुर्वर्प सर्प का सामना करना 
होता है । किसी की उतक्ति है, 'प्रकाथ की भाँति में जग में आाया हूँ ।” किन्तु प्रकाण- 
पुत्रों को यह जगत्‌ स्वागत नहीं देता, क्योंकि छोसो को प्रकाण से अधिक अन्धकार 
व्रिय होता है| अन्नान, दुराग्रह भौर उपेक्षा ही जैसे रक्षक बनकर उन्हें वबचाये रखते 
हो । अवतारी पुरुष इसी सुरक्षा के सोछ को भग करते और आत्मा की जय साधते है । 

जीवनभर इस अन्बकार को छिन्न-भिन्न करके बढ़ते रहना और अनान और 
दुराग्रह से कभी न हारता, वल्कि सदा उसे परास्त करते रहता--गावी के चरित्र | 
फी विशेषता रही हैं । यही वजह है कि आज दिन हिन्दुस्तान की सर्वश्रेप्ठ आत्मा और 
प्रतिभा के रूप में ही उनकी दीप्ति फैली हुई नहीं है, वल्कि तमाम सहृदय मानवत्ता 
के स्फूतिदाता ही आज वह हैं । जीवन उनका सतत साधना, तपस्या, आर्ते-कातर 
प्रार्थना और अनेक उपचासों का छम्बा इतिहास हैं। ऐसा न होता तो वह इतने महान्‌ 
नहीं हो सकते थे । 

बहुत पहले ही मोहनदास करमचन्द गावी ते वीरता के परम रहस्य को पा 
लिया था। थॉमस ए० फैम्पिस ने कहा है, “जपार वैर्य में तू आन्ति प्राप्त कर ।” गावी 
ने सचमृच ही उस कथन की सचाई को अपने भीतर अनु भूत किया है। जो गाधी के 
जीवन का अव्ययत करेगे, उनके सार्वजनिक कृत्यो और सम्बन्धों को ब्रारीकी से 
देखेगे, वे यह जनुभव फिये बिना नहीं रह सकेगे कि चाहे दूसरों के आवेश या जीण 
को देखकर उनके खूब का दवाव वढफर खतरनाक हो जाय, पर उनका सहज थैर्ये 
भग नहीं हो सकता । थैये उनमें अगाव है । विरोधियों के प्रति, विदेशी सरफाए के 
प्रति, अनगिनती दक्षनावियों के प्रति और स्वय अपने बनवा प्रियो जीर शिप्यो के प्रति-- 
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सबके प्रति--धी रज उनका अखण्डित रहता है। यह अनन्त घैर्य-चन उनका स्वत्व है, और 
दारुण-से-दारुण घटना या जघन्य-से-जधन्य अपराध भी उनके धीरभाव को विचलित 
नहीं कर सकता | इसका कारण कदाचित्‌ यह हो कि भीतर आत्मा में उनके अखण्ड 
निष्ठा हूँ कि प्रभू के राज्य में अमग़ल की तो कभी कोई आश्वका ही नहीं हो सकती । 
और मोहनदास करमचन्द गाधी उस प्रभ्‌ के राज्य के ही सेवक हे । 
और फिर वह सत्य के अनन्योपासक हे। वह कभी गलतिया न करने का ढोग 
नहीं रचते और जब-जब भूल उनसे होगई है, अनृपम साहस के साथ उसे उन्होने 
स्वीकार किया है और सार्वजनिक आँखों के आगे उसका प्रायश्चित्त किया हैँ । तीन 
वर्ष हुए, उन्होंने लिखा था, “अब तो मेरे ईश्वर का एक ही नाम और बखान है । वह 
हैं सत्य | उससे अधिक सम्पूर्णता में और नहीं जानता ।” ध्यान रहे कि इस ईश-घर्म 
में वह काल्पनिक सचाइयो की दुनिया मे नहीं जा रमते हे, बल्कि इस भाँति उनकी 
कर्म॑निष्ठा ही बढती है । “ऐसे धर्म के सच्चे अनुयायी रहने में व्यक्ति को जीव-मात्र 
की सतत सेवा में अपने को खो देना होता है ।” और यह सेवा ऊपर से की जानेवाली 
दया-वान की सेवा नहों है । “यह तो अपनी क्षुद्र वृद को जीवन के-अपार महासागर 
में पूरी तरह डुवोकर एकाकार कर देवा है ।” “ जीवन के सब विभाग उस सेवा में 
समा जाने चाहिएँ ।/ इस तरह सत्य उनके लिए एक जीवन्त तथ्य है । 
और इसलिए गाधी में जीवन की एक अखण्डता--परिपूर्णता देख पडती है। . 
भात्मिक ऊँचाई मे कही अलग जाकर वह नही खडे होते । यदि वह महात्मा है तो 
सर्वसावारण के बीच सर्वाति साथारण भी हे । दृष्टि स्पष्ट, ईश्वर के समक्ष मौत-मग्न, 
सच्चे अर्थ मे विनय-नम्न ! ऐसा यह प्रार्थना, अध्यात्म और ईश-लछगन का पुरुष एक ही' 
साथ शरीर के काम में भी अथक और चुस्त हे। सबके प्रति सुलभ, अतिशय स्नेही 
ओर अत्यत विनोदी | वह व्यक्ति मानव सघर्प के निकट घमासान में भी जितना नैतिक 
और धार्मिक हैं उतना ही सामाजिक और राजनैतिक भी है। 
कभी वह रहस्य की भाँति दुरधिगम्य होते हुए भी अपनी आत्मा की सरलता ९ 
और विमछता के कारण सबके स्नेह-माजन भी है। फिर अपने अन्दर का मैल 
तो उन्होने कोने-कोने से घो डाला है । मैल नही तो बाहरी परियग्रह भी उनके पास नही 
ही जितना है । इससे उनके अपने या अन्य देणो के स्त्री-पुरुप बडी सख्या में दूर-दूर से 
खिचकर उनके पास पहुँचते है । स्वत्व के नाम सब उन्होंने तज दिया है । थोरो की 
भाँति वह कुछ न रखकर भी सव पा जाने का आनन्द उडाते हैं । और समूची जीव 
सृष्टि की सेवा के अर्थ सत्यन्योध में अपने को गछा देनेवाले वह गरावी लाखों 
स्त्री-पुरपो के आश्वासन और आकाक्षा के केन्द्र-पुरुप वन गये हे । 
दक्षिण अफ्रीका में अपने राष्ट्रवासियों के हक में उनके युद्ध को याद कीजिए । 
उनकी अपनी हिन्दू-जाति के अछूतो--हरिजनो--के अर्थ किये उतके आन्दीरून का 
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स्मरण कीजिए, भारतवासियों और उनकी स्वतस्व॒ता के लिए फिये गये प्रयत्नो | 
देखिए, दीन, दरिद्र और अपढ छितरे-छागरे हिन्दुस्तान के गाँवों को देखिए, सरहद के 
पठानों बौर कवीलेवालों को देखिए, मुस्लिम-हिल्दू ऐफ्य या राजवदियों के छुटकारे 
की वात छीजिए, सब वर्गों, जातियो, सम्प्रदायों और धर्मा के स्त्री-पुरुषों को देखिए, 
गोरक्षा की भावना से व्यक्त होनेवाले पशु-जगत्‌ को छीजिए--गावी का कर्म सब 
जगह व्याप्त दीखेगा । और बुराई के प्रति अहिसात्मक प्रतिरोध की शिक्षा उनकी 
जीवित और अमर सूझ है । दुनिया में जो छोग युद्ध की जिधासा से युद्ध करने में 
प्रवृत्त हैं, उन सवको उनके उदाहरण में जाश्वासन ओर दिग्या-दर्शन प्राप्त होगा । अपने 
समूचे और विविव छीकिक कर्म के बीच उस व्यक्षित्त ते किसीके प्रति असदुभावना को 
प्रश्नर नही दिया। सदा विकार पर विजय पाई और इस भाँति “भारत के ओर 
मानवता' के एक विनम्र सेवक कहलाने का गौरवपूर्ण अधिकार पाया। 

सत्याग्रह के सिद्धान्त को ऐसी अविचल निष्ठा के साथ उन्होंने पकड़े रकखा, यह 
योग्य ही है, क्योकि वह स्वयं आत्म-भक्ति के अवतार है । अपनी सव सामाजिक 
और राजनैतिक प्रवृत्तियों से परे वह प्रकृत भाव मे सदा आव्यात्मिक पुरुष ही रहे 
हैं | भत्त आवुतिक यूय के लिए उनकी वाणी चुनौती की वाणी वनगई है, यही उनका 
सर्वोत्तम गुण हैं। इसीमे उनकी अवतारता सिद्ध है। जेल में रहकर, त्रम्त होकर, 
उपेक्षा, अपमान और उपहास के शिकार वनकर भी वह मानवता की माप से हर पग 
पर ऊँचे-ही-अवे चढते गये। 

मनुष्यो तथा अन्य जीवबारियों के प्रति उनकी मानवोचित सहृदयता के कारण 
इस धरती पर हर देश और हर जगह उन्हें अनेक स्नेही बन्वु प्राप्त हुए है । उनके 
मन में हिल्दू और मुसलमान, ईसाई, बौद्ध, पारसी, यहूदी धर्मों के छोगो के बीच कोई 
भेद-भाव नही है । सब उनके मित्र हे और सत्य के इस अनन्त परिवार के अगर हैं, और 
सत्य ही ईब्वर हैं। मनुष्य अथवा मनृष्येतर, आर्थात्‌ प्राणिमात्र के प्रति अहिंसा की 
' भावना उनके जीवन मे ऑतप्रोत है। इस युग में सभ्य और परिपूर्ण मानवता का 
उन्हे नमूना समझ्िए । 
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आदमी पाता हैँ क्रि आस-पास की अपनी स्थिति सौर अपने समाज-सवधों के 
कारण गोया कर्म ओर विचार की उसकी स्वतत्रता में बाबा पहुंचती है । यह समस्या 
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सबकी समस्या हैं। और गाधीजी के जीवन पे जबकि इस युग के लिए अनेक शिक्षाये 
है, तव इस समस्या का समावान भी वहाँ है । 

अपनी सस्थाओ पर जब हम विचार करने है, तो उसका सबसे पहला असर 
शायद यह होता है कि हम उसके दोपों या त्रुटियों से परिचित होले, हमारी पाइ्चात्य 
जातियो मे शिक्षित मनुष्य के लिए यह कठिन हो जाता है कि वह अमृक पथ (चर्च) 
से अपना सम्बन्ध स्थापित करे, क्योकि वह श्रचलित मत-पथों में से किसी के स्वरूप 
को स्वीकार नही कर सकता, अथवा किसी राजनैतिक दर का सदस्य बने, क्योकि 
सभी दल बेवकूफी और स्वार्थ-भावना से कलकित है । दर्शन-शास्त्र के अध्ययन मे एक 
दृढ प्रवृत्ति यह होती हैँ कि वह मनृष्य को इन वन्चनों से और साथ ही कुटुम्ब तथा 
देश के वन्धनों से भी विमृक्त कर देती हैँ । दाशनिक को किसी खास पक्ष का होना ही 
नही चाहिए। उसे पक्ष-विपक्ष से परे होना चाहिए। धर्म इस अनासक्ति को एक कदम 
और आगे ले जाता हैं| वह परमात्मा से ऐक्थ स्थापित करता है, सवात्मिक्य की ओर 
लेजाता हैं, भेद-बुद्धियाँ नष्ट हो जाती है और पिद्धान्तत मनृप्य विश्वात्मा होजाता 
है । साथ ही, वह किसी उपयोग और अर्थ का भी नहीं रहता है । 
गावीजी अपने भगवान्‌ को 'सत्य' के नाम से पुकारते हे । यह सिद्धान्त विश्व- 
पी है और तमाम धार्मिक मत-मतान्तरों से परे है । वह उसे “राम” भी कहते है । 
नीति में भी उनका मार्ग उस एकात्मदेव की ओर ही जाता है । ऐसे लोगो के साथ 
६ चर्चा का घरातल उन्हे सुलभ है, जो नीति और रुचि मे उनसे बहुत अधिक भेद 
रखते है । यह होते हुए भी उनका एक पक्ष है। लगभग यह कहा जा सकता है कि 
वह स्वत एक ही है । वह प्रस्तुत प्रश्नो की व्याख्या करते है, निश्चित योजनाये बनाते 
हैँ और 'हरिजन' तथा दूसरे पत्रो द्वारा उन प्रश्नों के पक्ष में चर्चा चलाते हैँ । उपयोग- 
ग्रेनत्‌ और अर्थहीनता के इस तरह वह बिलकुल उलटे है । 
... सक्षेप में, गाघीजी ने यह वतला दिया है कि सनन्‍्यासी की अनासक्ति राजनेता 
की सफलता को किस प्रकार योग दे सकती है, और सासारिक कर्त्तव्य का अगीकार 
और अनेकविध समारम्भो का ग्रहण किस प्रकार वैयक्तिक स्वाधीनता में अधिक-से- 
अधिक योग दे सकता है । क्योकि मे जितने लोगो से मिला हूँ, उनमे से किसी का भी 
मुझ पर ऐसा अभाव नहीं पडा कि जिसने नित्य के जीवन में कर्तेव्य-कर्म को उतनी 
परिपूर्ण सहृदयता के साथ करना चाहा हो और उसके करने में अत्यन्त आनन्द प्राप्त 
किया हो । 

उनके लिए तो यह एक साधारण-सी बात है, पर यही एक वस्तु स्पप्टता के 
अभाव में ससार के अधिकाश क्लेगो और मूढताओो की जड बनी हुई है । खुद हमारे 
अमेरिकन समाज में ऐसे आदमी भरे हुए हे जो अपने परिग्रह और तत्सवधी अपने 
कत्तंव्यों से भागकर स्वाबीनता-आआप्ति का प्रयत्न कर रहे है और जिस कौटुम्बिक बत्वन को 
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स्वीकार कर चुके, उसे तोडकर स्वाचीनता के लिए आतुर हो रहे हैं। अधिक क्या कहे 
राजनैतिक कार्यो के सघरप से, सगठित घर्म से, और यहाँतक कि अपने खुद के प्रत्यक्ष 
अस्तित्व से भागकर स्वाबीनता के लिए छठपटा रहे हैं । लोक-सत्ता रूडखडाती है, 
क्योकि चिन्तन और मनन उसमे उन व्यक्तियों की सेवा से वचित कर देते हूँ जो उसके 
भार को मवसे अच्छी तरह वहन कर सकते हो | “अपूर्ण की महिमा हमे अब भी 
सीखनी है, भौर सीस़ना है कि जो विशिष्ट या व्यक्त और एकदेशीय को छोडकर छूट 
जाता है, वह स्वय अस्तित्व से ही मुक्ति प्राप्त कर लेता है, क्योकि अस्तित्व सवि्ेष 
या विशेषतया व्यक्त ही हैं । 

गावोजी ने हमे यह सिखलाया हूँ कि अपनी जाति के अन्दर मिली अपनी भात्मा 
की महत्ता के अतिरिक्‍त दूसरी कोई महत्ता नहीं है। अपने प्रान्त या क्षेत्र के अन्दर 
जो हमारी सार्वल्लीकिकता है, उसमे परे कोई सार्वत्ीकिकता नही हैं। स्वपरिभ्रह से 
मुक्ति ही सच्ची मुवित है, अन्य मूर्तित नहीं। 


आम." 
गांधी की महत्ता का स्वरूप 


पादरी जॉन हेन्स होम्स 
[ दि कम्यूनिटी चर्च, न्‍्यूयाके, अमरीका ] 


फ्े 


कोई बीस वर्ष हुए होगे, मेने अमरीका की जनता के आगे यह घोषित किया था 
कि “गाधीजी ससार में सबसे महान्‌ पुरुष हूँ ।/ उन दिनों भेरे देशवासी गावीजी के 
बारे में कुछ नही जानते थे । हमारे पाण्चात्य ससार मे उनका ताम तव मूश्किल से 
पहुँच पाया होगा । किन्तु उस समय से उनका नाम इतना अधिक प्रसिद्ध होगया जितना 
कि किसी भी महापुरुष का हो सकता हैं । और अमरीकावासी इस बात को जानते हैं 
कि मेने गाधीजी को जो सबसे महान्‌ कहा था, सो ठीक ही कहा था। 

गाथीजी की महत्ता इस युग में सावारणत ऐसी किसी वस्तु के कारण नहीं हैं 
जिसकी कि साधारणतया महान प्रतिभा या महिमा के अन्दर गणना हुआ करती है । न 
तो उनके पास बडी-बडी सेनाये हे और न उन्होने किसी देश को ही जीता है । न वह 
कोई उच्चपदासीन राजनी तिन्न ही हे, जो राष्ट्रों के भाग्यविधाता कहे जा सके । वह कोई 
दार्भनिक अथवा ऋषि भी नहीं है । उन्होने न कोई बृहत्‌ ग्रन्थ छिखे है, न बड़े-बड़े 
काव्य । उनमे तो स्पष्ट और विशिष्ट व्यक्तित्व के वे तत्व ही नही है जो कि मनृप्य 
की, कम-से-कम वाह्ययत , एक प्रभावश्यालो नेता बनाते है । उनकी प्रतिभा तो आत्म- 
जक्ति के क्षेत्र मे सन्निहित हैं। वही उसका होना उन्हें पसन्द भी होगा । बह उनका 
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'आत्मवल' ही है जिसने उन्हे अनुपम प्रभाव ओर नेतृत्व के पद पर विठा दिया है, ओर 
ऐसी वस्तुओं को प्राप्त कराया है जो इतिहास के थोडे-से बडे-से-वडे व्यक्तियों को 
छोडकर सबकी पहुँच ओर गति से परे हे । 

भारत को अन्त में जब स्वतन्त्रता प्राप्त हो जायगी तब उसका श्रेय जितना 
गांधी को दिया जायगा उतना किसी दूसरे भारतीय को नहीं मिलेगा । यह भी श्रेय 
गाधीजी को ही मिलेगा कि उस स्वावीनता के योग्य अपने देशवासियों को उन्होने बना 
दिया हैं, और ऐसा उन्होंने उनकी अपनी सस्क्ृति का पुनरुद्धार करके, आत्मगौरव और 
आत्मसम्मान की भावना को उनके अन्दर जाग्रत करके, उनमे आत्मनियत्रण का 
अनुशासन विकसित करके, अर्थात्‌ उन्हे आध्यात्मिक तथा राजनैतिक दृष्टि से आजाद 
करके, किया है । इसके अलावा, उतका एक महान्‌ कार्य अस्पश्यों के उद्धार का है--- 
यह अकेला काम ही उनका इतना महान्‌ हैं कि जो मानव-जाति के उद्धार के इतिहास में 
चिरस्मरणीय रहेगा | फिर गाधी के जीवन की श्रेष्ठ वस्तु 'अहिसात्मक प्रतिरोध 
का सिद्धान्त है, जिसको उन्होने विज्व में स्वतन्त्रता, न्याय और शान्ति प्राप्त करने के 
लिए एक श्रेष्ठ आध्यात्मिक कला में परिणत कर दिया है। दूसरे मनृष्यो ने जिस 
वस्तु को एक व्यक्तिगत अनज्ञासन के रूप मे सिखलाया है, गाघी ने उसे विवश के 
उद्घार के लिए एक सामाजिक कार्यक्रम के रूप मे परिणत कर दिया है। 
गाधीजी अतीत यूगो के तमाम महापुदषों में भी महान्‌ है । राष्ट्रीय नेता के रूप 
| वह अल्फेड, वालेस, वाशिंगटन, को सियस्को, लफाइती की कोटि मे आते है । गुलामी 
के त्राता के हप में वह क्‍्लार्कंसन, विल्वरफोर्स, गैरिजन, लिकन आदि की भाँति महान्‌ 
है । ईसाई धर्मग्रन्थो मे जिसे 'अप्रतिरोध! और इससे भी सुन्दर शब्द 'अमोघ प्रेम' कहा 
है, उसकी शिक्षा देनेवाले के रूप में वह सन्त फ्रासिस, थोरो और टाल्स्टाय की श्रेणी में 
आते है। यूग-युगान्तरो के महाद्‌ घामिक पैगम्वरों के रूप मे वह छाओजे, बुद्ध, जरथुइत 
और ईसा के समकक्ष है। सर्वेश्रेप्ठ रुप में वह मानव है, जिसके विषय में में ने 'री-थिंकिंग 
रिलीजन' नामक अपनी हाल की पुस्तक में लिखा है 

“वह विनम्र है, मदुल है और बडे दयाल है । उनकी विनोदशीलता अदम्य है । 
उनके व्यवहार की सरलता मोहक है, उनकी सकल्प-भक्ति को कोई दवा नहीं सकता, 
उनका साहस मानो लोहा है | यद्यपि उनके तौर-तरीके भान्त और मूदुल हे ते है, फिर 
भी उनकी सच्चाई स्फटिक मणि के समान पारदर्शक है, सत्य के प्रति उनकी निष्ठा 
अनपम है, खोने के लिए कुछ न होने के कारण उनकी स्थिति ऐसी है कि उनपर 
आक्रमण नही किया जा सकता । हरेक वस्तु का खुद जिसने उत्सर्ग कर दिया हैं वह 
दसरो से किसी भी वस्तु को त्यागने के छिए कह सकता है। उसके जीवन से सासारिक 
विचार, सासारिक महत्वाकाक्षाये और चिन्तायें कभी की विलुप्त हो चकी हूँ | उसपर 
तो आत्मा का ही, जो सत्तर और जहिंसा के रूप मे व्यक्त है, पूर्ण अधिकार है। गाषीजी 
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कहते है, “मेरा धर्म-सिद्धान्त ईइवर की सेवा और इसलिए मानव-जाति की सेवा है 
और सेवा का अर्थ है घुद्ध प्रेम ।” ' ५ 


£ 9 4 
दक्षिण अफ्रीका से श्रद्धांजलि 


आर एफ अब्फोड होनेले, एम. ण, डी लिट 
[ बिटवाटरज़ेड यूनिवर्सिटी, जोहान्सवर्ग, दक्षिण अक्लीका ] 


गाधीजी की भावना और उनके आदर्शों के प्रति जहा ससारभर से श्रद्धाजलि 
अपित हो, वहाँ कम-से-कम एक तो दक्षिण अफ्रीका के रवेताग की ओर से भी होनी 
उचित ही है । 

कारण कि पहले-पहल सन्‌ १८९३ में दक्षिण अफ्रीका में ही गाधीजी ने भारतीय 
समाज का नेतृत्व किया। यहाँ रोज यूनिवर्सिटी' जाते-आते रास्ते मे पडनेवाला जोहान्स- 
वर्ग का यह 'किला' ही उनके और उनके साथियों का पहला कारागार बना था । 
ट्रान्सवाल को स्वायत्त शासन के अधिकार मिल जाने पर उपनिवेण-मन्त्री के पद पर 
नियुक्त जनरल स्मट्स से ही उन्होने द््षिण अफ्रीका के प्रवासी भारतीयों के भविष्य के 
सम्बन्ध मे समझौते की वातचीत चलाई । निष्किय प्रतिरोध की नीति को पहले-पहल 
वरतमे और उसका परीक्षण करने का पहला अवसर भी उनको यही वर्णभेद के आधार 
पर बनाये कानूनो के खिलाफ उठाये गये भारतीयों के आन्दोलन मे मिला, दक्षिण 
अफ्रीका के बहुत-से प्रवासी भारतीयों के घरो और प्रवासी भारतीय समाज की समस्त 
सार्वेजनिक इमारतों में 'महात्मा' का चित्र अपना एक खास आदर का स्थान रखता 
हैं । दक्षिण अफ्रीका में आज भी वे स्त्री-पुरप---श्वेताग और भारतीय दोनो---जीवित 
है, जिन्होंने उस संघर्ष में गावीजी का साथ दिया था और कप्ट सहन किये थे। उनका 
एक पुत्र वही रहकर 'इडियन ओपीनियन” नामक पत्र का सम्पादन करता है । इस पत्र 
की स्थापना गाघीजी ने ही की थी, और यह अब भी नेटारू की 'फिनिक्स' बस्ती से 
प्रवधशित होता हैं । यह बस्ती गावीजी के भारतीयो की उन्नति सम्बन्धी सपनों को 
सच्चा करने के उद्देश्य से बसाई गई थी | आध्यात्मिक और राजनैतिक नेतृत्व के 
अपने स्वाभाविक गुणों का उपयोग अपनी जन्मभूमि और उसके निवासियों के लिए 
आरम्भ करने से पहले गाधीजी ने, निवुचय ही, दक्षिण अफ्रीका के इतिहास में एक 
चिरस्मरणीय स्थान वना लिया था। 

मेने गाधीजी के एक व्वेत्ताग मित्र और समर्थक जोहान्मवर्ग के ईसाई पादरी 
रेपरेन्ड जोसेफ़ जें० डोक द्वारा लिखित उनका दक्षिण अफ्रीका का जीवन-्वत्त 


६ 


७२ . गाधी-अभिननन्‍दन-प्रंथ 


(0५ टू ठक्ावींश. सैत्र वधठिबय ?2घा0: क0 $0प7 08८4) पढकर यह जानने की 
कोशिश की कि अपने देशवासियों पर उनके नियत्रण और बहुत-से इवेताग विरोधियों 
पर भी उनके गहरे प्रभाव का रहस्य क्या है ? मुझे नीचे लिखी वाते विगेप जान पडी 

पहली वस्तु उनकी मानसिक शक्ति है। इस इच्छा-गक्ति द्वारा ही वह ऐसे 
उत्तेजना के वातावरण में भी जबकि ओर आदमी लडने के लिए तैयार हो जाते और 
हिंसा के मुका विले में हिसा का ही प्रयोग करते, वह अहिसा के प्रति अपनी श्रद्धा पर अठल 
रहे । अपनी जाति की उच्चता प्रदर्शित करने ओर इस 'कुली' को अपनी मर्यादा बनाने 
के लिए गोरो ने उन्हे कितनी ही वार ठोकरे मारी, घूँसे जमाये, और गालिया भी दी, 
लेकिन उन्होने कभी वलू-प्रयोग से बदला नही लिया । प्रेसिडेन्ट क्गर के घर के सामने 
की पटरी पर ठोकर मारनेवाले सन्नी पर मुकदमा चलाने से उन्होने इन्कार कर दिया। 
और जब उनके अपने देशवासियों में से उनके विरोधियों ने ही उन पर इतना 
वर हमला किया कि वह लोहूल॒हान और असहाय हो गये, तब भी उन्होने पुलिस'से 
यह अनरोध किया कि वह उनके हमलावरों को सज़ा न दे । गाधीजी ने कहा---/उनकी 
समझ में वे ठीक कर रहे थे, और उनपर मुकदमा चलाने की मेरी तनिक भी इच्छा 
नहीं है । स्पष्ट ही, दूसरों पर उतके आधिपत्य की पहली कुजी उनका आत्म- 
नियत्रण ही है । 

दूसरी वात यह कि गाधीजी, दक्षिण अफ्रीका के प्रवासी भारतीयो को, कडे 
प्रतिवन्‍्ध लगाने पर भी, जा विदेशियों की भाति असह्य लगते थे और सिद्धान्त 
नागरिक नही समझे जाते थे, अस्पृश्य बनानेवाले वहाँ के कानून के विरुद्ध उकसाने और 
उसके विरोब के लिए उन्हें समठित करते हुए केवल अधिकार भाँगकर ही सन्तुष्ट 
नही थे। भारतीयों मे आत्म-सम्मान की भावना पैदा करने की ओर उनका अधिक 
ध्यान था । उन्होने देखा कि ये भारतीय निरुत्साह और उदासीन है, अपने कप्टो का 
विरोब तक नही करते ओर चुपचाप सह लेते है । गाधीजी ने उन्हें उनके पुरुषार्थ का 
स्मरण दिलाया और पुरुषार्थ को ही वहाँके गोरो से अपने साथ मनृप्यता का व्यवहार 
करने की माँग का नैतिक आधार बताया । रेवरेण्ड डोक के बब्दो में वहांके प्रवासी- 
भारतीयों के भविष्य के सम्वन्व में उनकी कल्पना यह थी “दक्षिण अफ्रीका का 
भारतीय समाज ऐसा हो जिसके हित और आदर्थ एकसमान हो, जो शिक्षित हो, 
नैतिक हो, विरासत में मिल्ली अपनी प्राचीन सस्कृति का अधिकारी हो, मूलत भारतीय 
रहते हुए भी उसका व्यवहार ऐसा हो कि अन्तत दक्षिण अफ्रीका अपने इस पूर्वीय 
निवासियों पर अभिमान कर सके, और इन्हे उचित और न्याय्य समझकर वे अधिकार 
दे जो हरेक ब्रिटिग प्रजा-जन को मिलने चाहिएँ |” 

तीसरे, गावीजी यह भली भाति जानते थे कि नेतृत्व के साथ विनय का मेल 

से होता है) अपेक्षाकत्त अधिक धनी भारतीयों के सामने उन्होंने छोक-भावना का 
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आदर्ण पेश किया । उन्हें जो कुछ मिलता वह उसे खुणी-खुणी भारतीयों के हित खर्च 
कर दिया करते थे । गरीबों में वह गरीव की भाति रहते थे । एक भारतीय रियासत 
के प्रवानमन्त्री के पुत्र, पद, प्रतिष्ठा, अविकार, और सुशिक्षा में पले परिवार के छडके , 
इग्ल्ैण्ड से वैरिस्टर वनकर आये । शिक्षित य्रोपियनों के साथ वरावरी का अधिकार 
रखनेवाले होकर भी उन्होने अपने छिए कोई विश्ेप रियायते कभी नहीं चाही, वल्कि 
दूसरे भारतीयों के साथ होनेवाले बर्ताव को ही पसन्द किया । कानून के अनुसार 
हरेक हिन्दुस्तानी को छाजिमी था कि वह अपनी पहचान के लिए खास रजिस्टर में 
अपना अँगठा लगाये | वह इससे बरी किये जा सकते थे, लेकिन अपने भाइयों 
के सामने उदाहरण रखने के लिए उन्होंने सबसे पहले खद इसका पालन करना 
उचित समझा । 

और, चौथी वात, हिन्दुस्तानियों को अधिकार मिलने का आन्दोलन करते हुए 
भी उन्होने इस बात पर हमेशा जोर दिया कि जो नागरिक अधिकारों के पात्र होने 
का दावा करते हे, उन्हें चाहिए किवे अपने इस दावे को सिद्ध करने के लिए, 
आवश्यकता पडने पर, सामाजिक कृत्य में भाग लेने की किसी प्रकार की मांग न होते 
हुए भी स्वरेच्छा से अपना कर्तव्य प्रर्ण करे । यही कारण था कि उन्होंने बोअर-युद्ध के 
समय नेटाल की लडाई मे स्ट्रेचर उठाने के लिए हिन्दुस्तानियों का एक सैनिक-दलू 
बनाना चाहा। प्रस्ताव पहले नामजूर हुआ, लेकिन पीछे मान लिया गया और 
हिन्दुस्तानियों ने अमूल्य सेवाये की । जनरल रॉबर्ट्स का पुत्र सख्त घायल हुआ । उसे 
हिन्दस्तानियों ने ही सात मीरू परे गीवेली के अस्पताल में पहुँचाया। १९०६ के 
जुलू-यूद्ध में यही सेवा हिन्दुस्तानियों ने फिर की । और सन्‌ १९०४ में जोहान्सवर्ग में 
प्ठेग फैलजाने के अवसर पर अगर गावीजी फौरन उद्यम न करते तो जितनी प्राणहानि 
हुई, उससे कही जधिक होती । 

जातीय सघर्प के उस वातावरण में “निष्क्रिय प्रतिरोध! के अस्त का संबसे पहले 
प्रयोग करनेवाले इस पुम्प में थे गृण जौर ये भावनायें थो । उनके ही अपने णब्दों मे, 


उसने भारतीय विवेक-बुद्धि को समझ में न आनेवाड़े कानून को मानने से इन्कार कर 


दिया | लेकिन एक कानून-पावन्द प्रजाजन की भाँति कानून द्वारा दिये गये दण्ड को 
भूगता । वह जानते थे और कहते थे कि “निण्किय प्रतिरोध' से उतका आदर्श आधा ही 
स्पष्ट होता है । “उससे मेरा सारा उद्देश्य व्यक्त नही होता । पद्धति तो उससे प्रकट 
होती हैं, पर जिस 'प्रयोग'! का यह केवल एक जथमान है, उसकी ओर कोई निर्देश 
प्राप्त नही होता । मेरा उद्देश्य तो यह हूँ कि बुराई के बदले भलाई की जाय और इसीमे 
सच्ची सुन्दरता हैं ।” इस भावना के अनुसार ही उनका यह दावा था कि अपने झनत्रुओ 
से श्रेम करना तथा अपने द्वेपी जौर पीठको की भी भराई करने की ईसा की आज्ञा 
भारतीय दूरदर्शी विचारकों जौर यममंप्रचारकों के वचनो के सर्वथा अनुकूल ही हैँ । 
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यहाँ “निष्क्रिय प्रतिरोध' के “अस्त्र' के सम्बन्ध में कुछ अपने विचार प्रकट कर 

दूं। यह तो साफ ह कि यह एक स्थायी सिद्धान्त वन गया है | छोगो ने इसे कई प्रकार 
से प्रयुक्त किया हूँ और करेगे । व्यक्ति (जैसे कि युद्ध के समय इसके नैतिक विरोधी) 
व्यक्ति के रूप मे इसका प्रयोग कर सकते हे । राजनैतिक और सैनिक दृष्टि से असमर्थ 
जन-समूह इसको एकमात्र सम्भव साधन समझकर इसपर निर्भर रह सकते है । नैतिक 
शस्त्र के रूप मे (गारीरिक शस्त्र के रूप में नही), यह राजनेतिक युद्ध के धरातढू 
को ऊँचा उठा देता है । इसके प्रयोग करनेवाले योद्धा स्वेच्छा से दुख और अपमान 
सहते है ओर उन्हे आत्मनिग्नह और इच्छा-गक्ति असाधारण पैमाने तक बढानी पडती 
है । इसकी सफलता का प्रभाव यही होता है कि जिनके विरुद्ध इसका प्रयोग किया 
जाता है उनकी विवेक-बृद्धि पर इसका असर पडता है । 'सच्चाई उनमे ही है', यह 
विश्वास उनका जाता रहता हु । शारीरिक शक्ति व्यर्थ हो जाती है तथा दुख 
देने में अपना हाथ रहा है, यह अनुभव करने से उत्पन्न अपने दोषी होने की एक 
प्रकार की भावना उनके सकल्प को ढीला कर देती है। प्रभावित करने के लिए 
जिनमे विवेक-बुद्धि ही न हो, ऐसे विरोधियों पर भी इस शस्त्र का कोई सफल प्रभाव 
हो सकता है, इसमे मुझे सन्देह है । जैसा कि समाचारपत्रो मे प्रकाशित हुआ है, गाधीजी 
ने जमनी के यहूदियो को “निष्क्रिय प्रतिरोब' से अपनी रक्षा करने की सलाह दी है। 
यदि सलाह पर अमल किया जाय, तो शायद यही पता लगेगा कि नाजी ववडर-सेनाओ 
और उनके नेताओ की विवेक-बृद्धि पर ऐसे नैतिक दवाव का कोई असर नही होता। 

और भी । चूकि निष्क्रिय प्रतिरोध एक नैतिक अस्त्र है, इस कारण समूहरूप 
से छोगो के लिए यह प्राय सम्भव नहीं होगा कि वे नि स्वार्थ छगन के उस क्षेत्र तक 
पहुँच सके, अथवा वहाँ पहुँचकर स्थिर रह सके, जिस क्षेत्र पर पहुँचने से मनृप्य की 
स्वभावजन्य कलहेच्छा, क्रोध, प्रतिहिसा, धैर्य, क्षमा और प्रेम में बदल जाती है । इस 
'रीति' का व्यवहार उसे उस 'प्रयोग' से जुदा करके जिसका कि यह केवल एक अन्न- 
मात्र ह, किया ही नही जा सकता । अर्थात्‌ अपने भन्रुओ के प्रति प्रेम और बुराई के 5 
बदले में भलाई करने की भावना के वगैर इसका प्रयोग हो नही सकता । 

मिलकर काम करने के लिए नेता चाहिए ही, केकिन मनृष्य-समह को इतना 
ऊँचा उठाने के लिए नेता की और भी अधिक आवश्यकता है । और वह नेता साहस 
तथा नैतिक दुढता की साक्षात्‌ मूर्ति ही होना चाहिए, ताकि बढे-चढे प्रचार-साधनों या 
बवडर-नेताओ की बन्दूको की सहायता के बिना भी वह अपने अनुयायियों को अपने 
आचरण और उपदेश के बल से ही साहसी और दृढनिश्चयी वना सके। ऐसे नेता 
विरले ही होते हे। किसीके जीवनभर में एक वार भी गाघी पैदा नहीं हुआ करता । 

इस समय इस वात का स्मरण दिलाना रुचिकर होगा कि दक्षिण अफीका के 
गोरे उन दिनो गावीजी की आलोचना इसलिए करते थे कि उनको डर था कि 
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हिन्दुस्तानियों के निष्किय प्रतिरोध की नकछ कही यहाँकि आदि-निवासी भी न करने 
लगे | दक्षिण अफ्रीका की 'ब्वेतागों का देश” बनाने के छिए इन आदि-निवासियों को 
कानून और चलन दोनो के द्वारा हिल्दुस्तानियों की स्थिति से भी नीचे रक्खा जाता 
था बौर खा जाता हैँ।गावीजी उत्तर देते थे कि बछवा हिंसा कौर खून-ख़रावी से 
तो वैतिक अमन वेहतर ही है, इसका प्रवाग ही न्यायसंगत प्रयोजन का नूचक हूँ। 
इसलिए यदि आदि-निवासियों का ध्येय न्शयसगत है और निष्किय प्रतिरोध के तरीके 
का प्रयोग करने के लिए सभ्यता की उचित मात्रा तक वे पहुँचे हुए है, तो वे वस्तुत 
'मत' देने के अधिकारी है और दक्षिग बफ्रीका के अनेक जातीय तानेवाने में उन्हें 
कषपना स्थान नियत करने के छिए आवाज़ उठाने का पूरा अधिकार हूँ । 
ये तीन साल पहदे की बाते हैं | दलिण अफ्रीका के हिन्दुस्तानी आज भी 
गावीजी के नेतृत्व को याद करते है, पर जबसे वह हिन्दुस्तान छीौटे, आजतक उन लोगों 
ने मिप्किय प्रतिरोब के अस्ब्र का प्रयोग नहीं किया। और आदि-मिवासी, अनेक 
वाबाओ की मौजूदगी में भी पर्याप्त आगे बढ गये हे । लेकिन कोई निश्चयपूर्वक यह 
नहीं कह सकता क्रि वे इस अस्थ का प्रयोग कभी करने के लिए तैयार होगे भी तो 
क्रवतक ? क्योकि उसके लिए प्रयोक्‍्ताओं को ऐसी जसाबारण विशेषताये प्राप्त करनी 
पटती हैँ । निरस्त्र वे हैं, पारस्परिक मतभेद उनमें है, भौर असहाब वे है । इसलिए 
अन्त में यही एक अस्त्र उनकी आगा का आधार है। परन्तु आदिनिवासी गावखी का 
दिन अभी नहीं निकछा । इसके निकलने की कभी जरूरत भी न हो, परन्तु दक्षिण 
अफ्रीका के अत्पसस्पक् गोरे सदा इसी कोशिश में रहते हे कि यहाँके राजनेतिक, 
सामाजिक और आशयिक लैत्र की उन्नति में किसी गैर की प्रहेच् हो ही न सके । इन 
फोशियों का सम्भाव्य परिणाम यही होगा कि यहाँ की सारी-की-सारी गैर-यू रोपिपन 
जातियाँ उसके विरुद्ध संगठित हो जायेगी । उस अवस्था में हो सकता हैँ कि 
हिन्दु प्तानियों में से फोई गाबीजी के पद-चिन्हों पर चछता हआ, गैर-यूरोपियनो के 
निण्किय प्रतिरोध के मोर्चे का नेतृत्व करे । 


+ श्य 
दक्षिण अफ्लीका में गांधीजी 


ऑनरेवल जान एच हाफऋुमेयर, एम ए. 
| चासलर, बिटवाटरल्रेंड यूनिवर्सिटी ] 


डै 


प्रसिद्र मिधनरी राजनीनिन्न डॉ० जॉन आर० मॉट जब पिछली वार ताम्वस्म्‌ 
फास्फरुत्स में उपस्थित होने के लिए हिन्दुस्तान गये तो उन्होंने सेगाँव में महात्मा गाधी 
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से भेट की । वहाँ उन्होने जो प्रश्न गावीजी से पुछे उनमेसे एक यह था--“आपके 
जीवन के वे अनुभव क्या हे, जिनका सबसे विधायक प्रभाव हुआ ?” इसके उत्तर में 
यहाँ महात्माजी के उत्तर को ही उद्धृत कर देना ठीक होगा । 

“जीवन में ऐसे अनेक अनुभव हुए हे । लेकित इस समय आपने पूछा तो मुझे एक 
घटना खास-तौर पर याद आती है, जिसने कि मेरे जीवन का पवाह ही बदल दिया। 
दक्षिण अफ्रीका पहुँचने के सात दिन वाद ही वह घटना घटी । में वहाँ निरे जीविको- 
पार्जन और स्वार्थ-साधन का उद्देश्य छेकर गया था। में अभी इस्लेण्ड से छलौटकर 
आया हुआ निरा लडका ही था और कुछ घन कमाना चाहता था। मेरे मवक्किल ने 
अचानक मुझे प्रिटोरिया से डरबन जाने के लिए कहा । यह यात्रा सुगम नही थी। 
चार्ससटटाउन तक रेल का रास्ता था और जोहान्सवर्ग तक वग्घी से जाना पडता था । 
रेलगाडी का मेने पहले दर्जे का टिकिट लिया । पर बिस्तर का टिकिट मेरे पास नहीं 
था। मेरित्सवर्ग स्टेशन पर जब बिस्तर दिये गये, तो गार्ड ने मुझ बाहर निकाल 
दिया और माल के डिब्बे में जा बैठने के लिए कहा | में नही गया और गाडी मुझे 
सर्दी मे कॉँप्ता छोडकर चल दी। यहाँ वह विवायक अनुभव आता है। मुझे अपनी 
जान-माल का डर था। में अँधेरे वेटियरूम में घुसा । कमरे मे एक गोरा था। मुझे 
उससे डर लगा। में सोचने लगा कि क्या करूँ ? में हिन्दुस्तान लौट जाऊँ या परमात्मा 
के भरोसे आगे वढ़ूँ और जो मेरे भाग्य मे वदा है, उसको सहन करूँ ! मेने फैसला ह 
किया कि यदी रहँगा और सहन करूँगा । जीवन से मेरी सक्तिय अहिसा का आरम्भ 
उसी दिन से होता है ।” 

इस घटना का स्मरण दक्षिण अफ्रीका निवासी को रुचिकर नही हैँ, लेकिन 
गाधीजी के जीवन में दक्षिणे अफ्रीका के महत्व पर इससे प्रकाथ पडता हैं। क्योकि 
उनमे दक्षिण अफ्रीका में ही सत्याग्रह के सिद्धान्त की लहर उठी और वही 'हिसा- 
रहित प्रतिरोध' का अस्त्र गढा गया। प्राय ऐतिहासिक घटनाये भी प्रतिफल देती है। 
हिन्दुस्तान ने, यद्यपि स्वेच्छा से नही, दक्षिण अफ्रीका की सवसे अधिक कठिन समस्या # 
पैदा की ओर दक्षिण अफ्रीका ने, वह भी स्वेच्छा से नही, हिन्दुस्तान को सत्याग्रह का , 
विचार दिया। 

दक्षिण अफ्रीका मे हिन्दुस्तानी इसलिए भाये कि भोरो के हित में उनका आना 
आवश्यक समझा गया । नेटाल के किनारे की भूमि से लछाभ उठाना गिरमिटिया 

( प्रतिज्ावद्ध ) मजदूरों के विना असम्भव जान पडा । इसलिए हिन्दुस्तानी आये और 
उन्होंने नेटार को हरा-भरा बनाया | वहत से वही वसकर उपनिवेश की खुशहाल 
बनाने लगे । फिर और भारतीय भी आते रहे । स्वतन्त्र प्रवासी भी आये और गिरमि- 
टिया छोग भी । लेकिन समय आया और यूरोपियनों को खतरा पैदा होगया कि अपने 
रहन-सहन के निम्ततर मानवाले हिन्दुस्तानी हमारे एकाधिकार के किसी-किसी क्षेत्र 
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में हमे मात कर देंगे । वर्ण-विद्वेप के लिए इतना ही पर्याप्त था । हिन्दुस्तानियों को 
लार्ड मिल्नर के अब्दों मे, “स्वागत के लिए अनिच्छक समाज पर अपने आपको 
वलात्‌ छादनेवाले विदेशी” कहा जाने छगा। इस टेप भावना का ही' मेरित्सवर्ग 
स्टेशन पर युवक गावी को अनुभव हुआ और उसका फल हुआ सत्याग्रह का जन्म । 
दक्षिण अफ्रीका में महात्माजी के जीवन और. कार्य का वर्णन करने की 
आवश्यकता नहीं हूँ | यह लम्बा संघर्ष था । इसमे उनके प्रतिद्वद्द्ी जनरलू जे० सी० 
स्मट्स भी आज सयार के प्रसिद्ध पुरुषों में से हे । दोनों में बहुत-सी समानत्ताये थी। 
कुछ स/ल पहले में एक उच्च सरकारी अफसर के साथ जोहान्सवर्ग के वाहर हिन्दुस्तानी 
और देसी वच्चो के लिए सुधार-जेल (रिफार्मेटरी) देखने गया--यह पहले जेल ही थी । 
मेरे साथी ने मुझे वह कोठरी बताई जिसमे तीस साहू पहड़े गाधीजी को रखा गया 
था और तब वह एक जूनियर मजिस्ट्रेट की हैसियत से उन्हे दर्शनथास्त्र की पुस्तके 
देने आये थे । ये पुस्तके उनके अफसर जनरल स्मटस ने उपहारस्वध्प भेजी थी । वडी 
प्रसन्नता की वात हैं कि अन्त में सारी विनागकारिणी शक्तियों के ऊपर इन दोनो 
महापुरुषो के पारस्परिक सम्मान और भित्रता के भावो की विजय हुई और आज भी 
बह मेल बना हुआ है । 
दक्षिण अफ्रीका में गाधीजी को क्‍या मिलता ? वह स्मंट्स को उनका मुरय उद्देश्य 
पूरा करते से नहीं रोक सके--यह उद्देश्य दक्षिण अफ्रीका में हिन्दुस्तानियों के प्रवास 
को रोकना था। लेकिन गावीजी इस वात में सफल हुए फ़ि प्रवासियों के कानून में 
हिन्दुस्तानियों का खासतौर पर जो अपमान होता था, उससे वे बच गये और वहां 
पहले से बसे हुए हिन्दुस्तानियों की छोटी-छोटी शिकायते भी दूर हो गई । दक्षिण 
अफ्रीका से लौटते समय यदि उन्होने ऐसी आजा की हो, भीर निस्सन्देह उन्होने की 
थी, कि स्मट्स के साथ हुए उनके समझीते को परिणामस्वरूप एशथिया-निवासियों के 
विरुद्ध हानेबाले वर्ण-विरोव का नाग होजायगा तो उसमें वह ज़रूर निराञ हुए है । 
* दक्षिण अफ़रीका में यह पक्षपात आज भी वैसा ही मजबूत हैँ और इसके कई रूप तो 
«५ दक्षिण अफ्रीका का नाम ही बदनाम करते है । 
फिर भी, दक्षिण अफ्रीका के हिन्दुस्तानियों पर गराधीजी के नेतृत्व की अमिट 
छाप है | गाघीजी ने ही उन्हें इस योग्य बनाया कि वे निम्न जाति में पैदा होने से 
लगी हुई अयोग्यताये दूर कर सके और उन्हे जातीय स्वाभिमान का ज्ञान त्थाजा 
अभिट रहा हैं । दक्षिण अफीका के प्रवासी हिन्दुस्तानी पृथक्ऋरण के कलक का विरोध 
करने के लिए उसी दृढता से तैयार हूँ जिस दृढता से कि वे गाघधीजी के झडे के नीचे 
अपमानजनक कानूतो के विरुद्ध ले थे। लेकिन सबसे अधिक महन्य की बात तो यह 
है कि जिन दिनो माघोजी ने कानून तोटा, अँगूठा छूग्राये विना प्रान्तीय सीमाये पार 
की, जेल गये और भाये, उन दिनो वह वस्नुत आत्मनिप्रह का पाठ पट रहे थे और 
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इसकी शंवित तथा अस्त्र के रूप में इसकी साधकता की परीक्षा कर रहे थे । 

इसलिए यह कहा जा सकता है कि दक्षिण अफ्रीका ने उस महायुरुप के विकास 
में महत्वपूर्ण भाग लिया है जो केवल भारत का महात्मा ही नही, वल्कि ससार के 
महान्‌ आध्यात्मिक नेताओ में से एक होनेवाला था । 

हाँ, वहाँके श्वेत जासक उस विशिष्ट परिस्थिति को गायद ही सन्तोप के साथ 
स्मरण करेगे, जो उस महान्‌ आत्मा के परिवर्तन में कारणीभूत हुईं । 


4 १६ 
गांधी ओर शांतिवाद का भविष्य 
ग लारेन्स हाउसमेन 
[ स्ट्रीट, सोमरसेट, इग्लेण्ड ] 


सफल जान्तिवाद के जीवित प्रतिवादकों में महात्मा गाधी का आसन सबसे 
ऊँचा है । उन्होने यह दिखला दिया है कि व्यावहा रिक शान्तिवाद ससार की राजनीति 
में एक शक्ति होसकती है । वछ और दमन द्वारा घासन करने के हथियार से भी यह 
हुथियार अधिक मजबूत सावित हुआ है । दक्षिण अफ्रीका में उनको पुरी सफलता 
मिली । हिन्दुस्तान में उन्हें पर्याप्त सफलता मिली और अगर इसके प्रयोग करनेवालो 
की सख्या और अधिक होती और वह प्रयोग एकसमान हिसा-रहित होता, तो महात्मा 
के इस गातिमय अस्त्र की अवश्य विजय होती । 

व्यावह्म रिक राजनी ति' के नाम से प्रसिद्ध क्षेत्र मे गान्तिवाद की गक्ति के इस 
सफल शथ््योग की कीमत कूती नहीं जा सकती और स्वाधीनता में प्रयलगील राष्ट्री 
और जातियो के लिए तो वह भविष्य निर्देश करनेवाला प्रकाग-स्तम्भ ही है । 

अहिसा की सफलता इसलिए और भी अधिक महत्वपूर्ण माननी चाहिए कि 
आजतक मनृष्यजाति थ्राय जिन हथियारों का प्रयोग करती आई है, उनसे यह सर्वथा 
निराला हैं और अन्याय को दूर करने के लिए हिंसा को ही साधन मानने की युग से 
चली आई मानवीय परिपाटी के सर्वथा विपरीत है । इस प्रचलित परिपाटी के वावजूद 
ऐसी कठोर अग्नि-परीक्षा मे से गृज्ञरने के लिए महात्मा गावी को इतने अधिक और 
कुल मिलाकर इतने विब्वस्त लोगो का महयोग मिला, यह वात ही इसका प्रमाण है कि 
महात्मा गाघी की शिक्षा मानवीय प्रकृति में अतर्भूत मूल सत्य ही है । और न तो यह 
सत्य उदाहरण प्रस्तुत करने के वाद सावारण स्त्री-पुरुपी की समझ से और न महान्‌ 
उद्देश्यों की साधना के लिए उसमे अपनाने और व्यवहार मे छाने के उनके सामर्थ्य से 

परे की ही वस्क है । 
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ये सब कारण है, जिनसे मेरा विश्वास है कि आज महात्मा ग्राधी का जीवन 
अनमोल है । उन्तकी ७१ वी जन्म-तिथि पर वाई भेजते हुए भी इच्छा यही है कि वह्‌ 
कई साल छोटे होते ताकि ससार को उनके प्रकाणमान्‌ नेतृत्व का और अधिक काल तक 
के लिए ठीक-ठीक आश्वासन मिल पाता । 


* २० ; 


गांधीजी का सत्याग्रह और ईसा का आहुति-घ्म 
जॉन एस० होयलैग्ड 
[ बुडब्रुक बस्ती, सेली ओक, बमिघम ॥ 


च् 


सन्‌ १९३८ की शरद ऋतु के अन्त से, मद्रास मे ईसाई राजनेताओ की एक 
सभा हुई थी । इसमें ससार से सब देशों पर खासकर अफ्रीका और पूर्व के नये गरिरजों 
के प्रतिनिधि इस बात पर विचार करने के लिए कि हजरत ईसा के सन्देश की दृष्टि 
से दुनिया की वर्तमान समस्याओं का हल क्या है, एकत्र हुए थे। इस मदरास-कास्फेन्स से 
पहले एक अपूर्व घटना घटी । घनी-मानी ईसाइयो से प्रतिष्ठित इन प्रमुख ईसाई नेताओं 
में से कई, रास्ता तय करके, एक हिल्दू-नेता--गाधीजी--के देन और उनके चरणों 
में बैठकर शिक्षा लेने पहुँचे । इनका उद्देश्य गाबीजी से यह सीखना था कि हज्ञरत ईसा 
के उपदेश पर आचरण करने का बेहतर तरीका कौन-सा है । यह तो निरविवाद है कि 
पहले की किसी ऐसी ईसाइयो की अन्तर्राष्ट्रीय सभा के समय ईसाई नेताओं ने ऐसी 
वात नहीं की थी | अब जब उन्होने ऐसा किया तो इससे पहली वात तो यह प्रकट 
होती हैं कि ईसाई गलत रास्ते पर चले जा रहे है, (आधुनिक यत्रवाद और सामराज्य- 
वाद से समझौता करने का ही यह परिणाम हैं ) यह खयाल कितना व्यापक और 
गहरा हो चुका है और द्रसरी वात यह कि हिन्दुस्तान का यह महान्‌ ऋषि हज़रत 
ईसा के मन की वात हमसे अधिक अच्छी त्तरह समझता हैं और उसके निदिष्ट मार्ग 
पर चलने मे भी हमसे आगे बढा हुआ है, यह विव्वास भी कितना दृढ होगया हैँ । 

इन ईसाई नेताओं से ग्रावीजी की जो अत्यन्त महत्वपूर्ण बातचीत हुई उसमे 
उन्होंने पहले धन का प्रश्न लिया । थोडे गब्दों मे उन्होंने अपना विद्वास प्रकट करते 
हुए कहा--“मेरे विचार में ईइवर गौर लक्ष्मी की सेवा साथ-साथ नहीं की जा सकती । 
मुझे भका हूँ कि लक्ष्मी को तो हिन्दुस्तान की सेवा करने भेज दिया गया हूँ, और ईश्चर 
चही रह गये हैं । परिणाम इसका बह होगा कि ईब्वर अपना बदला चुका देगा । 
मेने यह हमेशा अनृभव फिया हैं कि जब किसी घामिक सस्था के पास उसकी आवश्यक ता 
में अधिक घन जमा हो जाता हैँ तब यह खतरा भी हो जाता है कि कही वह नसस्या 
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ईइवर के प्रति अपनी श्रद्धा न खो बैठे और धन पर निर्भर न रहने छगे । धन पर 
निर्भर रहना एकदम छोड देवा होगा ॥ 

“दक्षिण अफ्रीका में जब मेने सत्याग्रह-यात्रा शुरू की तो मेरी जेब मे एक पैसा 
भी नही था और मे वैसे ही बिना गहरा विचार किये आगे बढा । मेरे साथ तीन हजार 
आदमियो का काफिला था। मेने सोचा, “कुछ फिक्र नही, अगर भगवान्‌ की मर्जी हुई 
तो वही पार लगायेगा ।” हिन्दुस्तान से धन की वर्षा होने छगी । मुझे रोक छगानी 
पडी, क्योंकि ज्यो ही धन आया, आफत भी शुरू होगई । जहाँ पहले छोग रोटी के 
टुकडे और थोडी-सी शक्कर मे सन्तुष्ट थे, अब तरह-तरह की चीजे मागने लगे। 

“और इस नये शिक्षा-सम्बवी परीक्षण को लीजिए । मंने कहा कि यह प्रयोग 
किसी प्रकार की आथिक सहायता मॉगे बिना ही चलाया जाय । नही तो मेरी मृत्यु 
के बाद सारी व्यवस्था तीव-तेरह होजायगी । सच्च बात तो यह हैँ कि जिस क्षण आधिक 
स्थिरता का निदचय हो जाता है, उसी समय आध्यात्मिक दिवालियेपन का भी निश्चय 
हो जाता है ।” 

यह अन्तिम वाक्य गॉधीजी के आदर्णवाद का सर्वोत्तम नमूना है । उन्होने वार- 
बार इस बात पर जोर दिया हैं कि मुनाफे की इच्छा से नियोजित कोप पर अधिकार 
जमाना और आर्थिक साथ नो को हस्तगत करलेना किसी जीवित जादोलन का आध्यात्मिक ' 
विनाश करना है । स्वेच्छा से और स्वार्थत्याग की भावना से बने स्वयंसेवक फिर उस 
आन्दोलन से लाभ उठानेवाले लोलुप बन जाते हैं और जो इससे मदद पाते और उदात्त 
बनते है, वे दरिद्र हो जाते है । आन्दोलन और उसका कोष बार-बार अच्छी तरह और 
चतुराई के साथ एक ही आदमी से दुही जानेवाली गाय वन जाते है । बुराई ओर 
पतन तब अनिवार्य हो जाते है और सब प्रकार के दंभ और छल चलने लगते है । 

लेखक को महामारी, दु्िक्ष और युद्ध के पश्चात्‌ सहायता मे धन-वितरण का 
कुछ अनू भव है । उसके आधार पर उसे निश्चय हैं कि गाधीजी ठीक कहते है । वस्तुत 
जीवित आध्यात्मिक आन्दोलन, धन-सचय करने से जितना अधिक-से-अधिक बचेगा 
उतना ही उसका बल बढेगा। गावीजी के इन विचारो की उत्पत्ति 'अपरिय्रह के , 
सिद्धान्त मे विश्वास होने से हुई है । यह सिद्धान्त फ्रान्सिस के अनुयाश्रियों के 'स्वत्व- 
वाद'--बैय क्तिक सम्पत्ति---क्रो छोडने के सिद्धान्त से मिलता-जुलता है । गाधीजी के 
अत्यन्त समीपस्थ विष्यों मे से एक ने सार-हप मे यह बात यो कही हैं “धन उस 
उद्देश्य की पूर्ति के लिए आयगा जिसके लिए तुम अपना जीवन उत्सर्ग करने को तैयार 
हो, लेकिन जब घन नहीं होगा तो यदि तुम विमृख नहीं होगे तो उद्देश्य पूरा होता 
रहेगा, और शायद घन के अभाव में और भी अधिक अच्छी तरह पूरा होगा ।” 

दूसरा---और बहुत महत्व का--अ्रश्न जो ईसाई नेताओं और गाघीजी के इस 
वार्तालाप में छिडा, वह यह था कि “'डाक्‌' जातियो से कैसा वर्ताव होना चाहिए । हम 
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अग्रेज़ों के छिए यह अच्छा हैं कि ऐसे प्रन्‍्तो पर विचार करते हुए हम मान छे कि 
बहुत-से छोग हम अग्रेज़ों की गिनती डाकू जातियों में करते है । यह बात, कि ब्रिटिग 
साम्राज्य में नी नई आवादियाँ मिलाने के वाद नत्‌ १९१६ के पीछे छूट की अपनी 
ढेरी को बढाना हमने वन्द कर दिया है और तब से काफी सत्र और गाति से बैठे हे, 
दूसरे राप्ट्रो का सन्‍्तोप नहीं करती । इतने से ही वे यह अनुभव नही करते कि 
अन्तर्राष्ट्रीय छूट के नये लोलूपो से हम किसी तरह कम 'डाकू' है । जो लोग ब्रिटिण 
साम्राज्य के भीतर गासित जातियों की ढु खपूर्ण स्थिति में है, वे खासतौर से उत्सुक 
है कि इस अन्तर्राष्ट्रीय डाकूपन से हमारी विवेक-बुद्धि ऊब उठे और जमंनी, इटली 
तथा जापान के साथ वदावदी से हमारा कोई लगाव न रहे । 

गावीजी ने इस वात पर जोर दिया क्रि जिनकी अहियसा में श्रद्धा हैं और इस 
पर कुछ-कुछ आचरण करना सीखे है उन्हे यह मानना होगा कि आबुनिक अन्तर्राष्ट्रीय 
डाकूपन' के इस अत्यन्त अग्रिय और भीपण रूप का मुका विछा भी अहिसा से किया जा 
सकता है और किया जाना चाहिए। उन्होने कहा--“बल का प्रयोग चाहे कितना ही 
न्यायसगत क्यों न दीखे, अन्त में हमे उसी दलूदल में छा पटफेगा जिसमे कि हिटलर 
और मुसोलिनी की ताकत छा पटकती हैँ । केवल भेद होगा तो मात्र। का । जिन्हे 
अहिंसा पर श्रद्धा है, उन्हें इसका प्रयोग सकट के क्षण में करना चाहिए । चाहे हम इस 
प्रभय जड दीवार से अपना सर टकराते-फिरते अनुभव करे, लेकिन डाकुओं के दिल 
भी एक दिन पसीजेगे--यह आशा हमे नहीं छोडनी चाहिए ।” 

कुछ देर वाद बातचीत में किसी ऐसे उत्पादक अनुभव पर विचार होने छूगा 
जो पाप के विरुद्ध महिसामय कार्य के लिए जीवन को निश्चित सफलता दे सके । 
गाधीजी ने यहाँ अपना वह कट अनुभव * सुनाया जो १९वों सदी के अन्तिम दणाब्द में 
दक्षिण अफ्रीका पहुँचने के सात दिन वाद ही उन्हें हुआ था । इस धटना से गाधीजी 
की सफलताओ के दो पूछ तत्व प्रकट है | प्रथम तो भय पर उनकी विजय । परिचिम 
के किसी राष्ट्र के निवासी, जो प्राय 3हस्पर समान भाव से रहते है, उस भय की 
कत्पना भी नहीं कर सकते जिस भय से ओऔमत हिन्दुस्तानी किसी गोरे को देखता है-- 
अथवा देखता था। किसानो को एक गोरा किसी दूसरे छोक से उत्तरकर आया 
प्राकृतिक शक्तियों पर देवी मभुत्व रसनेवाला प्राणी लयता था। उसका आत्तक प्राय 
गुलामी पैदा कर देता था, उसके सामने कॉपना जौर बिना आतनाफानी उसकी आज्ञा 
मानना होता था । यह बिलछकुछ ठीक कहा गया हूँ कि गाथीजी ने अपने देशवासियों को 
जो सबसे बडी भेट दी हैं वह है गोरो के सामने भयभीत होजाने की भावना पर विजय । 

१ यह घटना रेलगाड़ी से निकाल दिये जाने तथा बाद में एक गाडीवान के ही 
होनेवाले हमले फो हे । पह भी हाफमेपर के लेख में पृष्ठ ७६ पर विस्तार से उद्धत 
फो गई हूँ । | है 


दि 
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गांधीजी ने हिन्दुस्तानियों को, खासकर किसानो को सिखाया कि गोरो के सामने सीधे 
खड़े हो, निडर होकर उनसे भंख मिलाये और जब उनकी कोई आज्ञा देश-हित के 
लिए हानिकर प्रतीत हो, उसका जाव-बूझ्कर उल्लघन करे। जैसे डर छत से फैलता है 
वैसे ही निर्भवता भी । गावीजी में निर्भवता की भावना है और इसे दूसरो में पहुँचाने 
की वडी-से-बडी ताकत भी । उन्होंने भारतीय किसानो में यह हिम्मत भरदी हूँ कि वे 
अन्याय से माँगा गया लूगान न दे, जिले के अफसर उनके विरुद्ध चाहे कुछ भी क्यों न 
करे । जो हिन्दुस्तान को जानते है, उनके लिए यह सिद्ध करने के लिए कि भय पर 
विजय पाने की गाधीजी के व्यक्तित्व मे अनुपम शक्ति है, यही काफी प्रमाण है । 
मेरित्सवर्ग रेलवे स्टेशन पर हुई उस तेजपूर्ण घटना से दूसरी बात यह 
प्रकट होती है कि कष्ट-सहन से अमलून दूसरो का उद्धार किया जा सकता है--गाधीजी 
अपने सारे जीवन में इसे मानते आये हे । रेल के डिब्बे से निकाल दिये जाने और 
गाडीवान के हमले की घटना नग्रण्य प्रतीत होती हो, लेकिन याद रहे कि उस अपमान 
और पीडा को एक सकोचगील और कोमल हृदय युवक ने दूसरो के लिए स्वयं साहस- 
पूर्वक सहन किया था । उसी दिन व्यवहारम्प में, केवल सिद्धान्त में ही नहीं, गाधीजी 
के सत्याग्रह का जेन्म हुआ । इसका आदर्श यह हैँ कि “कष्ट-सहन से बच निकलने की 
कोशिश मत करो, साहस से उसमे कूद पडो, वाहवाही लूटने या विरक्‍्त बनने या 
आत्म-बलिदान कर देने के लिए नही, लेकिन इसलिए कि अगर तुम दूसरों की सहायता . 
करने की सच्ची भावना से इन कष्टो को झेलोगे तो यह कष्ट-सहन बुराई की भलाई 
बना देनेवाली विधायक भक्ति वन जायगा ।” छुग़रभग तीस साल बाद अपने देश का 
भविष्य उज्ज्वल बनाने की इच्छा से जिस उल्लास और जोग से ढाई लाख हिन्दुस्तानी 
जेलो में चले गये, वह इस नवयुवक के उस साहस का ही परिणाम था जिससे कि इस 
युवा ने नेटारू मे अपना यह कठोर प्रयोग किया । कोई कष्ट-सहन या अपमान ऐसा 
नही है, जो सदभावना से झेला जाय तो उससे इसरो की भराई न हो | कारण कि 
सत्याग्रह किसी देश को स्वतन्त्र कराने या उसमें एकता पैदा कराने, या सेनिकवाद 
और युद्ध को जीतने, अथवा भ्रष्ट सामाजिक और आशिक व्यवस्था को ठोक करने का» 
ही साधन नही हैं । इसका प्रभाव तो और अधिक गहराई में पहुँचता है । यह आत्म 
यज्ञ का, क्रॉस का यानी अमर आहुति-बर्म का सिद्धान्त है। यह सिद्धान्त सत पाल के 
इस कथन का स्मरण दिलाता है कि “मे ईसामसीह के कप्टों की झोली भरता हूँ ।” 
जो मनुष्य सत्याग्रह के इस सच्चे अथे को कुछ भी समझ लेता है वह इतिहास के लें 
दृश्यों में, सव जगह, जातियो के धीरे-बीरे होनेवाले विकास मे, उस जाति को उच्चत 
और जीवित रहता देखता हैँ, जिसके अगणित व्यक्तियों ने बलिदान और कप्ट-सहन 
किया है । वह देखता है कि वात्सल्य जैसा कोई भाव सृष्टि मे काम करता है । पीछे 
वही भाव सामाजिक सहयोग के रूप में प्रगट होता है। आरम्भ में सहयोग धीमे-बीमे 
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भौर परीक्षण के रूप में बढ़ता हैँ | वाद में वही निश्चित प्रभाव और बलवाछा हो 
चलता हैं | ठिकिन यह तत्त्व जहाँ किसी भी रुप में काम नही करता है, वहाँ दूसरो--- 
उदाहरणार्थ अपने वजों और बाद में अपने साथियो--की भक्ताई के लिए प्राय 
सेच्छा से स्वीकृत कप्टो और मृत्यु द्वारा व्यक्ति की आत्म-निग्रह की भावना साथ 
होती हैं । ज्यो-ज्यों वह मानव-इतिहास के पन्ने उल्टता है, यह तत्व जैसे-जैसे समय 
जाता हैं अधिकाधिक स्पप्ट तथा प्रकाशित होता जाता है । इतिहास और उन्नति की 
सारी कुजी ईसा के आाहुति-मार्ग में है । 
इस प्रकार सत्याग्रह के जिनासू को बह मानना पडता है कि ग्राधीजी ने अहिसक 
रहते हुए द्रमरो के लिए स्वेच्छा से कप्ट उठाने के आन्दोलन में अपने देगवासियों को 
डालकर एक बार विब्ब-विदित निद्धान्त को प्रकट कर दिया हैं, जो पश्चिम की 
स्वार्थभय, विछासमय, और ठालचभरी भावना से घूँचलछा पड गया था। जीद्योगिक 
क्रान्ति के आरम्म-काठ में ठगमग डेंढ गताब्दि तक ईसाई मजहत ने क्रॉस (कप्ट- 
सहन) का वहतेरा उपदेश दिया, परन्तु सर्वव्यापी स्वार्यपरता की भावता के भागे 
इसकी एक न चली जीर यह केवल व्यक्तियों की मृक्षित का एक रूढ चिन्हमात्र रह 
गया हैं। हमारी सततियों के सामने एक भारी क्राम हैँ, (और अगर यह पूरा न हो सका 
तो सभ्य मानवो में हमारी सतति सब्रसे पिछड जावगी) वह काम यह कि वे ऐसे 'क्रॉस' 
५ की खोज करे जो केवल्ड ह्टमात्र न हो, वल्कि अन्याय, य्रुद्ध और हिंसा रोकने में जीते- 
जागते अगर सिद्धान्त के प्रतीक-ल्प में हो | हमें फिर से यह सीखना है कि ईसामसीह 
के 'क्रास को लेकर मेरे पीछे चअलो' बब्दो का असछी मतलूव क्या था ? हमें फिर से 
यह मीखना है कि जिस प्रकार उसने क्रिया उसी प्रकार हम भी स्वेच्छा से हानि, कप्ट 
बीर मृत्यु तक का आलिगा कर सक्रे | यह सब हमे सुधार की भावना से--मनुप्य- 
जाति को पाप और अन्याय से वचाने के छिए--सर्ववथा अहिसक रहकर, पीडक और 
अन्यायी के प्रति तनिक भी द्वेप-मावना न रखते हुए, उसके साथ “जैसा-जान्तैसा' ही 
“व्यवहार करने की ज़रा भी कोशिश न करते हुए, करना हैं। और फिर यह सत्र नम्नता, 
"वीरता, मित्रता तवा सद्भावना से ही करना हैं । 
लेफ्नि हज़रत ईसा के जीवन से यह प्रतीत होता है कि ब्व्वर का नये रूप में 
बोध ही हजरत के कॉस उठाने का कारण था । गावी के सन्देश में भी इसी विश्वास 
की भनऊ हैं । हमें एक फिर ईश्वर की नवीन सत्ता अनूमव करना हूँ । परमात्मा कौ 
अपनी कार्यविधि ही क्रॉस जौर अहिसा की विधि है। क्ास का पह मार्ग केवल कुछ 
जोथीले जान्तिवादियों के कोरे तरग्ित विचार ही नहीं है । पाप और अनन्‍्याव की 
सफड विजय का यही ईश्वरीय अमर मार्ग हुँ । 'फास” की छाया ससार के सारे इति- 
हास और व्यक्ति के जीवन पर पडतो हैँ । मानवीय रगमच पर यह इंब्वर क्री क्रिया- 
त्मक इच्छा है। हृजरत ईसा ने हमें बताया कि परमेश्वर फ़िजूलखत्रे लड़के के बाप 
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की नाई गलती करनेवाले का भी स्वागत उदारतापूर्वक बिना डॉट-डपट करता है | 
वह भले चरवाहे की भाँति अपनी एक भी भटकी भेड को ढूँढने और बचाने के लिए 
घर से आराम को छोडकर जगलो, पहाडो, आधी और पानी में घूमता फिरता है। 
अन्याय या बुराई के विरुद्ध ऐसी कार्यवाही करना परमेश्वर की इच्छा है, उसका अपना 
स्वभाव और स्वरूप हैं । 

परमेण्वर उद्धार करनेवाली सदुभावना की साधना, और रक्षा में प्रयत्तशील 
'प्रेम' है, जो दुखिया की खातिर अपने ही आप कप्टो, खतरों और मौत तक को अपने 
ऊपर ओढ लेता है और तबतक ओढ लेता है जबतक कि इस पीडित संसार की रक्षा 
नहीं हो जाती । ईश्वर के इस स्वरूप को हमें हिसाव में छाना है और यदि समय रहते 
युद्ध-विग्रह और दरिद्रता तथा मानवता के दूसरे अभिशापों को जीतना है तो सारी 
मनृष्य-जाति को भी उसका हिसाब लगाना होगा । 

गाधीजी से एक प्रसिद्ध ईसाई नेता (डा जॉन आर मॉठ) ने पछा कि आपत्ति, 
सन्देह और सभ्य के समय उन्हे अत्यधिक सतोष किससे हुआ हैँ ? उन्होने उत्तर 
दिया---परमात्मा में सच्ची श्रद्धा से ।/” परमेश्वर किसीको साक्षात्‌ आकर दर्शन नहीं 
देता, वह तो कर्मरूप में प्रकट हुआ करता है | इस सम्बन्ध में गराधीजी ने अस्पृश्यता- 
निवारण-विषयक अपने इक्‍्कीस दिन के उपवास का अनुभव बताया। यदि हम 
परमेश्वर की इच्छा को पूर्ण करने के लिए कृतसकल्प है तो वह स्वय अपने ही तरीके, 
से पथ-प्रदर्गन करेगा | हजरत ईसा ने एक जगह कहा था--“वह जो परमेद्वर की 
इच्छा का अनुसरण करता है, उसे सच्चा उपदेश अवश्य मिलेगा ।”/ और क्रूसारोहण 
से ठीक पहले अपने शिष्यो के पैर धोकर जब उसने हाथ से तुच्छ-से-तुच्छ सेवा करने 
के महान, पर भूले हुए सस्कार को फिर से प्रतिष्ठित किया तव उसने कहा-- 
“यदि तुम्हारे गुरु ने तुम्हारे लिए यह किया है तो तुम्हे भी यह करना चाहिए। जो 
आदर्ण मेने तुम्हारे सामने पेश किया है उसको समझकर उसपर चलते से तुम सुखी 
रहोगे ।” आचरण भे ईसा की समानता करने से ही हम अपने जीवन के चरम उद्देश्य: 
को पा सकते है, और विश्व के सर्वोपरि ध्येय के साथ ऐक्य अनुभव कर सकते है। .« 

महात्मा गाधी ने इस बात पर भी जोर दिया कि अगर असत्‌ को जीतने मे जीवन 
को सचमृच समर्थ बनाना है तो इसके लिए मौत! भी वहत जहूरी है। उन्होने कहा, 
“में यह कह सकता हूँ कि में अव सदा के लिए मौन जीवन व्यतीत करनेवाला व्यक्ति हूँ । 
अभी कुछ ही दिन पहले में लगभग दो महीने पूर्णत 'मौन' मे रहा और उस मौन का 
जादू अभी भी हटा नहीं हैं । आजकल जाम की प्रार्थना के समय से में मौन ले लेता 
हूँ और दो बजे जाकर मिलनेवालो के लिए उसे छोडता हूँ । आज आप आये तभी मेने 
मौन तोड। या। अब मेरे लिए यह गरीरिक और आध्यात्मिक--दोनो प्रकार 
से औपध हो गया है | पहले-पहल यह मौन काम के बोझ से छुटकारा पाने के लिए किया 
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गया था, तव मुझे लिखने का समय चाहिए था । पर कुछ दिन के अभ्यास से ही इसके 
आध्यात्मिक मूल्य का भी मुझे पता छूग गया। अचानक मुझे सूझा कि परमेब्वर से नाता 
बनाये रखने का मौन ही सबसे श्रेष्ठ मार्ग हैं। और अब तो मुझे यही प्रतीत होता है 
कि मौन मेरे स्वभाव का ही अग है ।/ 
गाधीजी के भीतर काम कर रही सत्यपरायणता की सफर शक्ति का दुढ 
आध्यात्मिक आवार क्या हूँ, यह इन बब्दों से बिलकुल स्पष्ट हो जाता हैं । परमेश्वर 
में लवलीन हो जाने के इन धीर क्षणो में ही गाघधीजी को पैगम्बर और ऋषियों की-सी 
दिव्य बक्त प्राप्त होती हैं और इस शक्ति से ही उनका अपने प्रेमियो और अनुयायियों 
“पर असाधारण अधिकार है। 
बाद में और एक अवसर पर गावीजी ने कुछ अन्य ईसाई नेताओं से, जो हाल 
की मदरास की परिपद्‌ में इकटुठा हुए थे, हम सभीको फिर से लडाई में और इस 
प्रकार विद्ेप और हिंसा-पूर्ण उन्‍्माद में झोक देनेवाले भावी अन्‍्तर्राप्ट्रीय महासकट से 
मनुष्यजाति को बचाने की समस्या के विविध पहलुओं पर विचार किया। सभ्यता की 
जडो को खा जानेवाली 'नपयुसकता की ज़िल्‍्लत' से सभ्यता की रक्षा कैसे की जा सकती 
हैं ? पश्चिम की सभ्यता करीव दो हजार वरस से ईसा का सन्देश सुन रही ह, 
पर इतने अन्तर में भी वहु उस सन्देश पर अमल नहीं कर सकी । इसलिए आज वह 
#देमारी भँखो के आगे ही नष्ट हा रही हैं । आज क्‍या हो रहा है और क्या-क्या होने 
वाला है, इसके सम्बन्ध में सारे पश्चिम में गहरी वेचेनी है । इसलिए यह उचित ही 
था कि ये ईसाई नेता उस व्यक्ति के चरणों मे आते जिसने कि ईसा के उपदेण के 
केन्द्रीय तत््व--स्वेच्छा से अगीकृत कप्टो से उद्धार करनेवाले आत्म-वलिद्यन--को एक 
बार फिर से जीता-जागता रखने का प्रयत्न करना स्पष्टरूप से अपना व्येय बनाया है । 
और इस प्रकार उस पूर्वकाछीन विश्वव्यवस्था की पुनर्मुष्टि की है, जो कई प्रकार प्ले 
जीर्ण-णीर्ण हो चुकी थी | इस महापुरुष के उद्योग मे इस गैर-ईसाई वातावरण और 
प्रपरिस्थिति में भी उत्पादक रूप से विजयी होकर ईसा का “आत्म वलिदान'-.फॉस--- 
फिर एक वार जीवित हो उठा है । 
क्या हम आशा न करे कि पश्चिम यद्यपि आधथिक क्रान्ति के गुर होने के समय 
से आजतक पीढियो से अवाधित धन-तृप्णा के पीछे दौड-दौड कर पवका हो रहा है तो 
भी 'क्रॉस' का सन्देश फिर कुछ कर दिखाबगा और क्रॉस का यह पुनर्जीवन समय रहते 
सर पर मेंडराने हुए सर्वेनाश से हमें बचा लेगा ? 
गावीजी से एक दर्शनार्थी सज्जन ने पूछा कि आपने भारत के लिए जो कुछ 
किया है उसका प्रेरक उद्देश्य कैसा है ? क्या वह सामाजिक हैं, राजन तिक है अथवा 
धाभिक ? गावीजी का कार्य इन तीनो क्षेत्रों में इतना फैला हुआ है और हिन्दू-समाज 
की मूल रचना ओर हिन्दुस्तान की राजनंतिक स्थिति दोनों पर उसका इतना 
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गहरा रग चढा हुआ है कि यह प्रइन स्वाभाविक था | 

गांधीजी ने उत्तर दिया--“मेरा उद्देश्य विशुद्ध धामिक रहा है।. सम्पूर्ण 
मनुष्यजाति के साथ एकीकरण किये बिना में धार्मिक जीवन व्यतीत नही कर सकता, 
और मनृष्यजाति से एकीकरण राजनीति में हिस्सा ल्यि बिना सम्भव नही । आज तो 
मनुष्य के सब व्यापारों का समूह एक अखण्ड इकाई है। इन्हे सामाजिक, राजनेतिक 
या विशुद्ध धामिक आदि नतितान्‍्त पृथक भागों से नहीं वाँठा जा सकता । किसी धर्म 
का मनुष्य के क्रिया-कलाप से पृथक्‌ होना मेरी समझ में नहीं आता । इससे मनृष्य के 
उन दूसरे कार्यो को नेतिक आश्रय मिलता है जो अन्यथा अनाश्रित रहते है। इस नेतिक 
आधार के अभाव में तो जीवन गर्जन-तर्जन मात्र रह जाता है, जिसका कोई भी मूल्य 
नहीं होता ।” द 

इस सम्बन्ध में गाधीजी से प्ररंन किया गया कि आपके सेवाभाव का प्रवर्तक 
क्या है--अगीकृत कार्य के प्रति प्रेम या सेवा की पात्र जनता के प्रति प्रेम ? गाधीजी 
ने विना हिंचकिचाहट के उत्तर दिया, “मेरा प्रेरक कारण तो जनता के प्रति प्रेम ही है। 
लोक-सेवा के विना उद्देश्य-सिद्धि कुछ भी अर्थ नही रखती ।” गावीजी ने उदाहरण- 
स्वरूप वर्णन किया कि वह किस प्रकार बचपन से ही अस्पृश्यों से सहानुभूति रखने और 
उनकी उन्नति का प्रयत्न करने छग गये थे। एक दिन उनकी माता ने उन्हे एक अत्यज 
वालक के साथ खेलने से रोक दिया था | इससे उनके मन में तके-वितकें उठने लगे. 
और “मेरे विद्रोह का वह पहला दिन था ।” 

“परिचम में तो आपकी अहिसा का इतना व्यापक या सफल प्रयोग होना सम्भव 
नही दिखाई पडता, फिर भी उसके बारे में जो आपका रुख है उसको कुछ अधिक 
विस्तार से समझायेंगे ?” यह पूछने पर गाधीजी ने कहा---“मेरी राय में तो अहिसा 
किसी भी रूप या प्रकार में निष्छियता नही है! मेने जहाँ तक समझा है, अहिसा 
ससार की सबसे अधिक क्रियाशील शक्ति है. अहिंसा परम धर्म है । अपने आधी शताच्दि 
के अनुभव में कभी ऐसी परिस्थिति नही आई जब मुझे कहना पडा हो कि अब में ४ 
यहाँ असमर्थ हूँ, अहिसा के पास इसका इलाज नही है । ल्‍् 

“यहूदियों के ही सवाल को ले लीजिए । इनके सम्बन्ध में मेने लिखा हू । अहिंसा 
के पथ पर चलनेवाले किसी यहूदी को अपने आपको असहाय महसूस ह्मूस करने की जरूरत 
नही । एक मित्र ने अपने पत्र में मेरी इस वात पर ऐतराज किया है कि मेने यह मान 
लिया है कि यहूदियों की भावना हिसामय थी । यह ठीक है कि उन्होने शरीर से हिंसा 
नहीं की, परन्तु उनकी वह अहिंसा व्यवहार मे नहीं आई, अन्यथा अधिनायकों 
(डिक्टेटरो) के कुक्ृत्यों को देखकर भी वे कहते, 'हमे इनके हाथ से दुख तो मिलता 
ही है, इनके पास इससे अच्छा और क्या है | परन्तु यह दुख उस ढंग से हमे नहीं 
झेलना जिस ढग से वह चाहते हूँ ।! यदि एक भी यहूदी इसपर अमल करता तो वह 
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अपना स्वाभिमान वचा छेता और एक उदाहरण छोड जाता । और वह उदाहरण 
यदि सक्रामक वन जाता तो सारी यहुदी कौम की रक्षा ही नही करता, वल्कि मनृप्य- 
जाति के लिए भारी विरासत भी वन जाता । 

“आप पूछेंगे कि चीन के वारे मे मेरी क्या राव है ? चीनियों की किसी दूसरे 
राष्ट्र पर आँखें नही है । राज्य बढाने की उनकी इच्छा नहीं है । थायद यह सच हैं, 
कि चीन हमला करने के लिए ही तैयार नहीं हैं । और गायद जो उसकी यह चान्ति- 
वृत्ति सी दीखती है वह वस्तुत उसकी जडता हो । हर सूरत में चीन की यह अहिंसा 

व्यवहार में नहीं आाई है । जापान का वहादुरी से मृकाथिला करना हीं इस वात का 
काफी प्रमाण हैं कि चीन कभी इरादतन अहिसक नहीं रहा | चीन आत्मरक्षा के लिए 
लढ रहा है, यह जवाब अहिंसा के पक्ष में नही है । इसीलिए जब उसकी व्यावहारिक 
अहिसकता की परीक्षा का अवसर आया, तो चीन इसमें असफल हुआ | यह चीन की 
कोई टीका नही हैं । में तो ची नियो की विजय चाहता हूँ | प्रचलित माप से तों उसका 
वर्ताव बिलकुल सही हो, पर जब परस्त अहिसा की कसोटी से की जाय, तो कहना 
पडेगा कि ४० करोड जनसख्या वाले चीन-जैसे सुसभ्य राष्ट्र को, यह शोभा नहीं देता 
कि वे जापानियो के अत्याचार का प्रतिकार जापानियों के तरीके से ही करे | यदि 
चीनियों में मेरे विचारानकल अहिसा होती, तो जापान के पास विध्वस के जो नवीन- 
तम यत्र हे, चीन को उनका प्रयोग करना ही नहीं पडता । चीनी जापान से कहते--- 
“अपनी सारी मगीनरी ले आओ, हम अपनी आधी जन-सख्या तुम्हे भेंट करते है, 
लेकिन वाकी २० करोड तुम्हारे भागे घुटने नही टेकेगे ।” चीनी अगर यह करते तो 
जापान चीन का गुलाम बन जाता ।” 

महात्मा गावी का अपने अहिंसा के विश्वास का इससे और अधिक असदिग्ध 
वर्णन क्या हो सकता हैँ ? अधर्म के स्थान पर---चाहे फिर वह अधर्म उस प्रकार का भी 
क्यो न हो, जैसा आज चीन सहन कर रहा हैं--धर्म-स्थापना करने की युद्ध की पद्धति 
में दोप यह है कि यह “थैताव को शैतान से हटाने' का प्रयत्व है । इसमें मनुष्यों को 
जला देना, गोली मार देना, उनके हाथ-पैर तोड देना, यातना देना आदि पाप क्रृत्यों 
के प्रयोग से इन्ही साधनों से काम लेनेवालो का प्रतिकार करना होता हैं। इस प्रक्रिया 
से वह पाप-सकल्प मिट नहीं सकेगा जिसने प्रथम जाक्रमण होने दिया है । इससे तो 
पाप-सकल्प और अधिक दृढ और अधिक भयानक बनता हूँ | अन्याय को हटाकर 
न्याय को उसके आसन पर बिठाने के छिए सफल पद्धति यह नही हैं कि शैतान को 
शैतानियत में मात किया जाय, हिसा का अन्त करने के लिए जौर हिसा की जाय--- 

तो मर्खतायक्त और मलत व्यर्थ पद्दति हूँ । अत्याचार की भावना को मित्रता 
की भावना में बदठने के लिए स्वेच्छा से कप्ट-सहन करने की सदभावना ही सफड 


पद्धत्ति हैं। गाधीजी ने उस जगह गैली की “मास्क आऑँव अनाकी कविता की प्रसिद्ध 


<८ गाधी-अधिननन्‍दन-प्रथ 


पक्तियाँ* दोहराईं । काश कि लोग उन्हें और अच्छी तरह समझ पाते ! 

गात और स्थिरमति रहकर वन की भाति सघन और नि णव्द खड़े 
होजाओ । हाथ जूडे हुए हो, और आँखो में तुम्हारे ही अविजित योद्धा 
का तेज हो । 

और, तव यदि अत्याचारी का साहस हो तो आने दो, मचाने दो उसे 
मार-काट । वीटी-बोटी करे तो करने दो, उसे मनचाही मचा लेने दो । 

और तुम वद्धाञज्जलि और स्थिर दृष्टि से, बिना भय और विना 
आइचर्य, उनकी यह खूँरेजी देखते रहो । आखिर क्रोधाग्नि उनकी वुझ जायगी। 

तब वे जहाँ से आये थे, वही अपना-सा मुँह लिये छौटेगे । और वह 
रक्‍त, जो इस तरह वहा था, लज्जा मे उनके चेहरे पर पुता दीखा करेगा । 

उठो, जैसे नींद से जगा शेर उठता है। तुम्हारी अमित ओर अजेय 
सख्या हो । वेडियाँ झिटक कर धरती पर छोड दो, जैसे नीद मे अपने पर पडी 
ओस की वूँद ऊपर से छिटक देते हो। अरे, तुम बहुत हो, वे मुट्ठीभर हे । 


१ सघूल अग्रेज़ी पद्य इस प्रकार हैं -- 
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अब सवाद इसी विषय के एक दूसरे अग पर चछा गया । ग्रावीजी ने कहा-- 
“यह जका की गई है कि बहदियों के लिए तो अहिंसा ठीक हो सकती है, क्योंकि बहाँ 
ड्यवित और उसके पीठक में आारीरिक सम्पर्क सम्भव है । छेकिन चीन में तो जापान 
दूरभेदी बन्दूकी और वाबुयानों से पहँचता हैं। आसमान से सृत्य की बौछार करने- 
बाले तो कभी यह जान ही नहीं पातते क्रि किनको और कितनो को उत्होंमे मार गिराया 
हैं। ऐसे आकाच-यढ़ों में जहाँ मारीरिक सस्पर्क नहीं होता, अहिसा कैसे छड 
मकती है ? 


“टुमका उत्तर यह हैं कि जीवन-मृत्यू का सौदा करनेवाले बमो को ऊपर से 
“छोडनेवाल्ा हाथ तो मानवीय ही हुँ और उस हाथ को चलानेवाला पीछे मानवीय 
हृदय भी तो है। आतकवाद की नीति का आवार यह कल्पना ही है कि पर्याप्त मात्रा 
में इसका उपयोग करने से उलत्तीडक की इच्छानुसार विरोधी को झुका देने का 
अभीष्ट सिद्ध होता हैं। छेकिन मान लीजिए कि लोग निश्चय कर लेते हूँ कि वे 


उत्पीडक की इच्छा कभी पूरी न करेगे, और न इसका बदला उत्पीडक के तरीके से 
| देंगे, तव पीढक देखेगा कि आतंक से काम छेना छामदायक नही हैँ । उत्पीडक को 
पर्याप्त भोजन दे दिया जाय, तो समय आयगा कि उसके पास अत्यधिक भोजन से भी 
अधिक इकट्ठा हो जायगा | 
“मैने सत्याग्रह का पाठ अपनी पत्नी से सीखा । मेने उसे कपनी इच्छा पर' 
*लछाना चाहा | एक ओर तो उसये मेरी इच्छा का दुट प्रतिवाद किया और दूसरी 
बोर मेने अपनी मूर्खतावण उसे जो कप्ट पहुँचाये उसने उन्हें जात्ति से यमहत किया । 
इसमे में अपने से ही उजाने लगा और “में उसपर झामन करने के लिए ही जन्मा हैं ।--- 
यह सोचने का मेरा पागरूपन जाता रहा, तथा अन्त में वह अहिंसा में मेरी शिक्षिका 
बन गई । जिस सत्याग्रह की नीति का वह सरल भाव ही से अपने में अभ्यास कर 
रही थी, उसका विस्तारसात्र ही मेने दक्षिण अफ्रीका में किया था । 
|. सत्याग्रह का यह दूसरा अत्यन्त महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त है। यह एक ऐसा आन्दोलन 
_तर विधायक निय्रम हूँ, जिसमें स्त्रियां पुरुषों के साथ समान भाग ले सकती हैं । 
इतना ही नहीं, इस जान्दालन में स्त्रियाँ ही नेतृत्व करने में विशेपरप से योग्य है । 
जनगिनती सदियों से स्तीत्व का उत्क्ृप्ट मस्त घीरता से कष्ट सहन करना और साथ ही 
हिंसा और कअस्याचार के विरुद्ध स्पप्टवादिता और निर्मीकता से उटे रहना रहा है । अब 
इसको यह भार सीपा जा रहा है कि बह उसी भावना और पद्धति को ससार के बचाने 
का मूल साथन बनाये । 
इए, यहा हम सत्याग्रह की चार आवारमत बातो का स्मरण करने 
(१?) संसार में अन्याय सुठकर से नहा है । 
(२) अन्याय को मभिटाना चाहिए । 
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(३) अन्याय को हिंसा से नही मिटाया जा सकता | हिंसा से तो कुत्सित 
सकलप और अधिक गहराई तक पहुँचकर ज्यादा मज़बूत होजाता है और इसे निर्देयता 
से क्यो न कुचछा गया हो, एक-त-एक दिन इसका कई गृनी हिंसा के साथ फूट निक- 
लेना अनिवार्य होजाता है । 

(४) अन्याय का प्रतिकार यही है कि इसे धीरता से सहन किया जाय | 
इसका अर्थ है सदभावना से स्वेच्छापूर्वक अन्यायजनित दु ख--मृत्युतक--को भी 
आमत्रित करना । सत्य की वेदी पर किसी एक सत्याग्रही का जीवन बलिदान होजाने 
पर भी ऐसी भावना को अनिवार्य पुनर्जीवन मिलता है । 

इन चार मूलभूत आदर्शों का जहाँतक सम्बन्ध है, स्त्री अनन्तकाल से इन्हे 
जानती है और सत्याग्रह का प्रयोग करती रही हैं। जिस अत्याचार को उसने अपने 
ऊपर झेला है उसने स्त्री के अन्त करण को अन्याय का वलछात्‌ अनुभव करवाया है। 
क्रमश उसे ज्ञान हुआ और उसने कुछ भी देकर इस अन्याय का अन्त करने के लिए 
उसे कटिबद्ध कर दिया । वह हिंसक उपायो से इस अन्याय का अन्त नहीं कर सकती | 
और स्त्री-पुरुष सम्बन्धी समस्याये ऐसे तरीकों से हल हो सकती है, इसकी कल्पना भी 
' न करने की समझ तो उसमे हैँ ही। उसने कार्य की दूसरी ही प्रणाली पकडी, 
अत्याचार घर में हो या राष्ट्रीय राजनैतिक क्षेत्र मे---उसका अविचलछ भाव से साहस- 
पूर्वक प्रतिरोध किया जाय । स्त्री ने--न केवल स्त्री-आन्दोलन की नेत्रियों ने, वल्कि 
लाखों साधारण स्त्रियों ने भी--दृसरो की खातिर कफ़्टो को स्वय वरण करने की भावना 
से अत्याचार की कठोरतम यत्रणाओं को उद्धार की दृष्टि से सहन करने की आदत 
डाली । बच्चो की उत्पत्ति, उनके लालन-पालन आदि प्राणि-विद्या-सम्बन्धी मानवीय 
स्वभाव के मूलभूत नियम स्त्री का सत्याग्रह की मान्यताओं से केवल घनिष्ट परिचय 
ही नही करा देते, उन्हे अमलून सत्याग्रही भी बना देते हे, चाहे ईसामसीह या उनके 
क्रॉस' को एकबार फिर से जीवित शक्ति बना देने का प्रयत्त करनेवाले हमारे युग 
के मेताओो का भले ही उन्होने नाम भी न सुना हो । बच्चे का जन्म ही. स्वयं वरण 
किये कष्ट में से होता हैं और उसका छालन-पालन दूसरों के लिए सबकुछ सहन 
करनेवाले प्रेम से प्रेरणा पाता है । 

इस लिए यीशु के “क्रास' के सिद्धान्त का हमारे कामो में व्यापक-से-व्यापक रूप 
में उपयोग करने का गाधीजी का अनुरोध वस्तुत स्त्रियों के लिए इन आदर्शो के 
विश्वव्यापी कहे जा सकतनेवाले नेतृत्व के लिए आगे वढकर मनृष्य जाति के बडे-बड्डे 
अभिशाप, दरिद्रता, उत्पीडन, युद्ध-विग्नह का अन्त करने का आमन्त्रण हैं । 

हम दुनिया में जी-भर रहे हे, यही इसका प्रमाण हैं कि केवछ अ्रसव-वेदना के 
समय ही नही, वल्कि हमारे वचपन की प्रतिदित की हज़ारों भूली हुई घटनाओं में भी 
हमारी माताओ ने सत्याग्रह किया है, 'क्रॉस' के पथ का अनुसरण किया हैं। उन्होंने 
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स्वेच्छा से और खुशी-खुशी हमारे लिए भी कष्ट उठाया, क्योकि उन्हे हमसे श्रेम था । 
हमे यही आमन्त्रण है कि हम खुशी-खूजशी कष्ट-सहन की इसी भावना से मनृष्य-जाति 
की रक्षा के लिए आगे बढ़े । यदि हम मनृष्यो में कुछ भी समझ है तो हमें यह महसूस 
होगा कि स्त्रिया तो इस दिशा में हमसे बहुत आगे बढ चुकी हे, गौर इसलिए वे यहाँ 
हमारा नेतृत्व और पथ-प्रदर्शन कर सकती है । उनके नेतृत्व के बिना हम निश्चय ही 
असफल होगे। 

गावीजी के एक मूलाकाती ने तव उत्के सामने अधिनायकत्व (डिक्टेटरशिप ) 
की समस्या पेश की । कहा, “यहाँ तो किसी नतिक मपील का तनिक भी असर नहीं 
होता । यदि अविनायकों मे आतकित जन उनका अहिंसा से मुकाबविछा करे, तो क्‍या 
यह उनका उनके अधिनायकों के हाय मे खेलना नही कहरायंगा ? क्योकि अधिनायकत्व 
तो लक्षण से ही अनैतिक है| तो क्या इनके मामले मे भी नैतिक परिवर्तन का सिद्धान्त 
लागू होने की आजा है ?” 

गावीजी का इस सम्बन्ध का उत्तर भी अत्यन्त हृदयप्राही था। उन्होंने कहा--- 
“आप पहले ही यह मान लेते हैं कि अविनायकों का उद्धार नहीं हो सकता। परन्तु 
अहिंसा की श्रद्धा का आधार ही यह वबारणा हैं कि यथार्थत मनुष्य-प्रकृति एक है, 
इसलिए वे अवश्य प्रेम का प्रतिदान प्रेम से ही देंगे । यह स्मरण रखना चाहिए कि इन 
अधितायको ने जब कभी हिंसा का प्रयोग किया है, उसका जवाब तत्काल हिसा से ही 
दिया गया हैँ। अवतक उन्हें यह अवसर नहीं मिला कि कभी संगठित अहिसा से किसीने 
उनका मूकाबिला किया हो । कभी साधारणत किया भी हो, वो पर्याप्त परिमाण से 
ऐसा कभी नहीं हआ । इसलिए यह केवल बहुत सम्भावित ही नहीं है, में तो इसे 
अनिवार्य समझता हूँ कि वे अहिसामय प्रतिरोध को हिसा के अपने भरसक प्रयोग से 
भी अधिक और उदात्त अनुभव करेगे। फिर जहिसा-वीति अपनी सफलता के 
लिए अधितनायक की इच्छा पर निर्भर नही होती । कारण कि सत्पाग्रही तो उस परमात्मा 
की अचूफ सहायता पर निर्भर होता है, जो अन्यथा दुस्तर दीख पडनेवाली विपत्तियो 
में उसे सहारा देती है । परमात्मा में श्रद्धा सत्याग्रही को जदम्य बना देती है ।” 

यहाँ फिर हमें पत्ता लगता हूँ कि ईसा के 'कॉस के आदर्श की भाँति गाधीजी 
का सत्याग्रह आदर्ण कितना धर्म-प्रवान हैं ! हमें अत्याचार और दमन से होनेवाले 
कप्ट की याद मत्र में लेकर नहीं चलना हैँ, क्योकि वह कट हागी | हमें परमात्मा पर 
निगाह रखकर चलना आरभ करना है । हमे यहाँ सवसे पहले इस प्रठ्न का उत्तर 
देता होगा कि में परमात्मा की 'इच्छा' किसे समझता हैं और परमत्मा को में किस 
प्रकार का मानता हूं ? यदि इस प्रश्न के उत्तर में हम यह मानते हैं कि परमात्मा 
और वह स्वय तो मुवित और न्याय ने चलता ही है, बल्कि उस मृक्िति और न्याय 
को मानव-अक्रृति मे सर्वोच्चि आसन भी देना चाहता है, तव हमे उत्तना ही और करपा+ 
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रहता है कि हम इस परमपिता परमात्मा का हाथ थाम छे---और हम ईसाई तो सक्षेप 
में यह कह सकते हैँ कि वह परमात्मा और हमारे प्रभु ईसामसीह का पिता है । यदि 
हम इस प्रकार उसका हाथ पकड ले (और थोडी ही देर में हमे ऐसा लेगा कि यथार्थ 
में उसने ही हमारा हाथ पकडा हैं) तो हमे वह “क्रॉस! पथ्र पर छेजायगा--यर्थात्‌ 
दूसरों को पीडा और अन्याय से छुझने की खातिर सदिच्छा, अथवा दूसरे शब्दों में 
ई्वरेच्छा, के विरुद्ध होनेवाले उत्पीडन और अन्याय के निदकृष्टतम परिणाम को 
अहिंसक रहकर, स्वेच्छा से सहन करने का भार्ग दिखायगा । 

“हमारे मार्ग का उद्गम परमेश्वर है । हमारे सव बाद-सवादों और हमारी सब 
योजनाओ के पीछे परमात्मा की सत्ता हैं। यदि हम उसे कुछ मिनें ही नहीं, तो 
निस्सन्देहु हम असफल रहेगे । और यदि वह एक जीवित परमेज्चर है तो, जैसा कि 
गावीजी बताते है, मौन में ही उसकी खोज करनी चाहिए । कारण कि अत्यन्त ललित 
भाषा में उससे कुछ कहता कुछ महत्व नही रखता, वल्कि महत्व की बात यह हैं. कि 
परमेच्बर की 5च्छा हम जाने ओर उससे हमारा मार्ग-दर्शन हो। ऐसा पथ-प्रदर्शन 
और ईइवरेच्छा के साथ अपनी इच्छा-मिलाने से उत्पन्न बल हमें तभी प्राप्त हो 
सकता है जबकि मौन होकर हम उसकी शरण जायेँ और उसकी' वाणी को सुने । तब 
भगवान्‌ की उपासना द्वारा उसके सकलप को समझने से, जैसा कि गराधीजी कहते हूं, 
हमारे हृदय पर चह ज्वलूत श्रद्धा अकित होगी जिसकी सहायता से हम सारी विध्व- 
बाधाओं को पार कर सकेगे। 

किन्तु हमारा आरम्भ परमेश्वर से होता चाहिए। उसको आत्मसमर्पण करके 
चलना होगा कि हमारी राजनीति और हमारे कार्य हमारे अपने न रहकर उसके 
हो जाये । 

अधिनायको के मुका बिले मे क्या करना होगा, इसपर और अधिक विचार करते 
हुए गाघीजी के एक मूलाकाती ने पूछा कि उस हालत में क्‍या किया जाय जबकि 
अन्यायी प्रत्यक्ष रीति से वलू-प्रयोग तो न करे, पर अपनी अभीष्ट वस्तु पर कब्जा 
जमाने के लिए उसकी धमकी देकर भआातकित करे ? है 

गावीजी ने उत्तर दिया-- 

“प्रान लीजिए कि जतन्रु लोग आकर चेक प्रजा की खानो, कारखानों और द्वुसरे 
प्रकृति के साधनों पर कब्जा करले, तो इतने परिणाम संम्भव हँ--- 

. “ (१) चेक प्रजा को सविनय अवजा करने के अपराव पर मार डाछा जाय। 
अगर ऐसा हुआ तो वह चेक राष्ट्र की महान्‌ विजय औौर जर्मनी के पतन का आरम्भ 
समझा जायगा । 

“४ (२) अपार पशुवल के सामने चेक प्रजा का नैतिक पतन हो जाय । ऐसा 
प्राय सभी युद्धों में होता हैं । पर अगर ऐसी भीरुता प्रजा में बजाय तो यह हिंसा के 
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कारण नहीं, वल्कि अहिसा अथवा यथोचित अहिंसा के अभाव से होगा । 

“(३) तीसरे, यह ही कि जर्मनी विजित प्रदेश मे अपनी अतिरिक्त जनसख्या 
को लेजाकर बसा दे। इसे भी हिसात्मक मुकाविला करके नही रोका जा सकता, 
क्योकि हमने यह बात मान ली हैं कि हिसात्मक प्रतिरोध हमारे प्रइन से बाहर है । 

“इसलिए अहिंसात्मक मृकाविला ही सब पकार की परिस्थितियों में प्रतिकार 
का सबसे अच्छा तरीका है । 

“मं यह भी नही मानता कि हिटलर तथा मृसो छिनी लोकमत की' इतनी उपेक्षा 
कर सकते है । आज वेजक, लछोकमत की उपेक्षा मे वे अपना सतोप मानते है, कारण कि 
तथाकथित बडे-बडे राष्ट्र मे से कोई भी साफ हाथों नही आता और इन बडे-बडे राष्ट्रो 
ने इनके साथ गूजरे जमाने मे जो अन्याय किया हैँ, वह उन्हे खटक रहा है | थोडे ही 
दिन की बात हैँ कि एक सुयोग्य अग्रेज मित्र ने मेरे सामने स्वीकार किया था कि नाज़ी- 
जमंनी इग्लैण्ड के पाप का फल है और वार्साई की सबि ने ही हिटलर पैदा किया हैँ ।” 

यहाँ लेखक के सामने वह चित्र अकित हो जाता है जबकि वार्साई की सपि के 
वाद भूखों मरने के दिनो मे अमेरिका की वालको को भोजन देने की व्यवस्था पर 
पूरा-पूरा अमल शुरू होने गे पहले वह वियना के बच्चों के अस्पतालों में गया था। यहां 
हमारे घेरे' और उससे उत्पन्न'हुई भीषण बीमारियों के शिकार अनगिनती बच्चे थे, 
उनके शरीर मुडे-तुडे और खडित थे। इस घोरतम अतर्राष्ट्रीय अपराध से मरनेवाले जर्मन 
और आरस्ट्रियन स्त्री-वच्चो की सख्या दस छाख कूती गई है । जब विस्मार्क ने सन्‌ 

१८७१ में पेरिस पर कब्जा किया था तो उसने जल्दी-से-जल्दी गाडी से वहाँ भोजन 
भेजने की व्यवस्था की थी। अस्थायी शान्ति के वाद भी हमने अपने हारे शत्रु को 
उससे अपनी मनचाही सधि की शर्तो पर 'हाँ' भरवाने के लिए*जमनी और आस्ट्रिया 
को आठ महीने तक भूखो मारा । वह सचि-शान्ति हमे मिल गई । मूलत वह भद्दी 
शाति थी, पर इस जश्ञाति को प्राप्त करने का तरीका---'घेरा'---जितना अधामिक 
रहा/इस शाति में होनेवाले सव अपमान और अन्याय ( युद्ध के दोपारोपण की धारा 
और जर्मनी को उपनिवेश वसाने के अयोग्य करार देना) उतने अधामिक नही थे । मुझे 
याद हैं कि इन बच्ची को देखकर मेने मन-ही-मत कहा था कि “एक दिन इस काले 
कारनामे का लेखा चुकाना ही पडेगा |” वह दिन आज आगया है । उन बच्चों में से 
बचे हुए या उनके समवयस्क ही आज नाजी मेनाओ के सेनापति हूँ । उन्हीमें से नाज्ी- 
वाद के अधभकक्‍त बने हे । हम विजयी राष्ट्रो ने ही यूद्ध के वाद इटली के साथ किये 
गये अपने व्यवहार से, मुसोलिनी को पैदा किया है । व्यवहार की वानगी लीजिए । 
चौदह शासनाधिकार के प्रदेशों में से ब्रिटेन ने नौ लिये और इटली को एक भी नहीं 

१ मित्रराष्ट्रो ने युद्ध के बाद शत्रु-देशो पर घेरा डालकर खाद्य-सामग्री आदि 


फा वहाँ जाना बद कर दिया था। 
हु 


एड गाधी-अभिनस्दन-स्रन्ध 


मिला । घेरे! के दिनो मे और वार्साई की सच्ि के द्वारा हमने जो बर्ताव जमंनी और 
आस्ट्रिया से किया, उसी व्यवहार का परिणाम हिटलर है। इतने बडे-बडे अर्न्राप्ट्रीय 
अपराध करके भी यह दुराशा रखना कि भावी भीषण प्रतिक्रिया के बीज नहीं बोये 
गये, बन नहीं सकता । यदि इतिहास कुछ भी सिखाता है, तो यही । 

परन्तु हम पीडा और अपमान के उन दिनो पर दृष्टि डाले । नाज़ियो में यह 
मशहूर हैँ कि यहूदी इसके जिम्मेदार हे । इस विलक्षण गाथा के अनुसार उस समय, 
जबकि जर्मन सेनाये आगे युद्धक्षेत्र मे विना हिम्मत हारे खूब लड रही थी, यहूदियों ने 
देश में विद्रोह की आय जलाकर उनपर आघात किया । इसलिए ये जन यहूदियों को 
सबसे पहले दडनीय जत्रु मानते हे । अत जर्मनी के यहूदियों के त्रास का कारण हम 
विजेता राष्ट्रों के 'घेरे' और उनकी मनमानी सधि-शाति से हुए अन्तर्राष्ट्रीय पाप की 
अप्रिय प्रतिक्रिया है। यहूदियों के प्रति नाजियो की नीति की निन्‍्दा करने का हमे 
अधिकार नही है, क्योकि इस नीति के कारण तो हम ही है । हमे तो सबसे पहले अपना 
ही दोष मानना चाहिए और फिर इन त्रस्त यहूदियों की जितनी भी सहायता कर सके, 
करनी चाहिए। 

> अर >्र 
एक मुलाकाती ने प्रश्न किया, “में वहैसियत एक ईसाई के अन्तर्राष्ट्रीय जाति के 
“काम में किस तरह योग दे सकता हूँ ? किस प्रकार अहिसा, अन्तर्राष्ट्रीय अराजकता को 
नष्ट करके झाति-स्थापना में प्रभावकारी हो सकती है ?” 

वह दृश्य कितना मनोहर रहा होगा ! दो हजार वर्ष तक मेहनत करने के वाद 
भी ईसा के आहुति-धर्म की पद्धति से युद्ध की समस्या हल करने में असमर्थ रहकर, 
शान्ति के राजकुमार 'कें ये चुने हुए राजदूत, हिन्दू होने का गर्व रखनेवाले गाधीजी के 
चरणों मे, उनसे अपनी ईसाइयत की मूलभूत मान्यताओ को व्यावहारिक बनाने के 
उचित मार्म की शिक्षा लेने के लिए ससार के कोने-कोने से आकर वहा एकत्र थे! 

गाधीजी ने उत्तर दिया-- 

“एक ईसाई के नाते आप अपना सहयोग अहिंसात्मक मुकाविला करके दे सकते - 
है, फिर भले ही ऐसा मुकाविछा करते हुए आपको अपना सर्वस्व होम देना पडें । 
जवतक बडे-बडे राष्ट्र अपने यहाँ नि गस्त्रीकरण करने का साहसपूर्वक निर्णय नहीं 
करेगे, तवतक शान्ति स्थापित होने की नहीं। मुझे ऐसा छगता है कि हाल के 
अनुभव के बाद यह चीज़ बड-बडे राष्ट्रों को स्पप्ट हो जानी चाहिए । 

“मेरे हृदय में तो आधी सदी के निरन्तर अनुभव और प्रयोग के बाद इतना 
् विश्वास है और ऐसा विश्वास आज पहले से भी अधिक ज्वल्त होगया है कि 
केवल अहिंसा में ही मानवजाति का उद्धार मिहित है। बाइधिल की शिक्षा का सार 
भी, जैंसाकि में उसे समझता हूँ, मुल्यत- यही हैं ।” 
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सारी वात का सार यही हैं। गावीजी जब “अहिसा या “सत्याग्रह” कहते हे 
तो उससे उनका अभिप्राय इसी आत्मयन्न अथवा आहुति-मार्ग का होता हैं । तभी तो 
वर्भिधम की हमारी वस्ती में आने पर उन्होंने प्रार्थना के लिए जो गीत चुना, वह था 
"जाप०त ] इचए2ए धा८ #0907079 07055 अर्थात्‌ “जब में अद्भुत क्रॉस को देखता 
हैँ ।7 मानों विश्व-सत्य का सार वह इसमें देखते हो। ये साक्य स्पप्ट हे कि वह 
मानते है कि मनृष्यजाति का उद्धार क्रॉस और प्रभु ईसा के “अपना क्रॉस छेकर 
मेरे पीछे चलो” गब्दों का अक्षरण पालन करने से हो सकता है । 
हमारे धर्म का क्‍या उद्देश्य हैं, यह हम कब सीखेंगे ? बहुत करके यह आगा की 
जा सकती है कि इस महान हिन्दू का कथन और कथन से भी वढकर उसका अपनी मान्य- 
ताओ का जीवन में पालन, ईसाब्यत की जाग्रति के दिन नजदीक लायगा । यूरोप के 
सबसे अधिक घनी बस्ती के ईसाई देश मे चर्च पर आक्रमण शुरू हो ही गये हे, तथा 
राष्ट्र और धर्म के एक नये विस्तृत झगडे में ईसाई धर्म के खिलाफ और भयानक 
आक्रमण होगे, ऐसी अफवाह फैल रही है । क्‍या जर्मन ईसाई आज समय का छाभ 
उठायेंगे और ईसाइयत को पुनरुज्जीवित करने और शायद सभ्यता को बचाने के लिए 
क्रॉस की भावना में कष्टो का सामना करेगे ? कैंदखानों को महू मानकर उनमें प्रवेश 
करेगे और ईसामसीह के लिए कप्ट उठाने का गौरव मिला देखकर सथ होगे ? और 
क्या हम अपनी समस्याओं का खासकर युद्ध और दारिद्रय का मुकाविला करने मे भी 
इस मान्यता पर अमल करेगे ? क्रॉस केवल सक्रिय पीडन के समय में घारण करने की 
ही चीज़ नहीं हैं। नगे, भूखे, रोगी और पीडित जो “प्रभु के अपने है' के कप्ठो 
और आवश्यकताओं से आत्मसम्पर्क जोडने का सिद्धान्त ही 'कॉस' है । 
गाघीजी ने इसके वाद उत्तर-पश्चिमी सीमाश्रान्त के अपने ताज़े अनुभव का ज़िक्र 
किया और बताया कि वहांकी जगली लडाक्‌ जातियो भें अहिंसा की भावना कैसे 
बढती जा रही है । कहा--“बहाँ मेने जो कुछ देखा उसकी बाबा मुझे नहीं थी। वे 


/ लोग सच्चे दिल से और पूरी लगन से अहिंसा की साधना कर रहे हे । उन्हे स्वयं अहिंसा 


ज 


से प्रकाश मिलने की पूरी आग है। इसमे पहले वहाँ घोर अथकार था। एक भी कुटुम्व 
ऐसा न था जिसमें सूनी लडाई-झगड़े न चले हो | वे णेरो की तरह मादों में रहते थे । 
हालाँकि वे सदा छरियो, सजरो और बन्दूको से लैस रहते थे, पर अपने बडे अफसरों 
को देखते ही काँप जाते थे कि कही कोई कसूर न निकल आये और उन्हें अपनी 
नौकरियों से हाथ न घोना पड़े । आज वह सब बदल गया हूँ । जो लोग सान साहव के 
अहिसात्मक आन्दोलन के प्रभाव के नीचे आगये, उनके घरो से खनी लडाई-सगडे 
नेम्तनावूद होते जारहे है, और तुच्छ नौकरियों के पीछे मारे-मारे फिरने के बजाय थे 
अब खेत-खलिहान से जीविका कमा रहे है । और अग्र उन्होने अपना वचन निवाह 

तो वे दूसरे गृह-उद्योग भी जारी करेगे ।” 


९ गांधी-अभिनन्दन-प्रस्थ॑ 


इन पिछले शब्दों से प्रकट होता हैं कि गाबीजी कठोर मेहनत और खासकर 
खेत-खलिहान की मेहनत को बहुत महत्व देते है जब वह सन्‌ १९३१ में इग्लेण्ड 
आये तो उन्होने इसी वात पर जोर दिया था कि छोटी-छोटी वस्तियाँ होनी चाहिएँ, 
इससे बेरोजगारी का सवाल भी हल होगा । और ईसाई सभ्यता की फिर से नीव 
पडेगी | भारत को भी उनका यही सदेश है । इसके साथ वह कहते हूँ कि प्रतिदिन 
किसी किस्म के गृह-उद्योग में, खासकर चर्खा कातने में पर्याप्त समय लगाना चाहिए । 
यहाँ यह स्मरण कर लेना छाभदायक होगा कि पाचवी जअतावब्दि में जब पुरानी 
उच्च सभ्यता नप्ट होगई तव इसका उन लोगो ने बने-शर्ने कष्ट सहन कर पुनननर्माण 
किया जो छोटे-छोटे गद्ों में, कभी की उपजाऊ पर उस समय की वीरान पडी भूमियों 
में जा बसे थे। यहाँ उन्‍होंने ईसा के नाम पर छोटी-छोटी वस्तियाँ ओर मठ बना लिये। 
प्रारम्भ के ये पादरी, जिन्होने फिर से वैज्ञानिक कृषि गृरू की, फिर शिक्षा, धर्म भौर 
कला फैलाई, मुस्यत खुरपा-कुदारी से काम करनेवाले ही थे | खुरपों से ही इन बीर- 
नेताओं ने मध्ययूगीय महती सभ्यता का निर्माण किया । यह सभ्यता हमारी सभ्यता 
की अपेक्षा कई प्रकार से अधिक रचनात्मक और बहुत अधिक यथार्थता में ईसाई थी। 
उनका यह खुरपा उनके निजी स्वार्थ की पूर्ति का साधन नहीं था, वे उसको अपने 
समाज, अपने प्रभु और वर्बर.लोगो के आक्रमणों से घायल अपने साथियों की रक्षा के 
लिए धारण करते थे । 
वह तो सम्भव है ही कि इस युग मे भी सभ्यता, जो अपनी सैनिकता ओर 
औद्योगिक मृकाविले के कारण इस हालत में है, फिर नये विश्व-युद्ध मे चकनाचूर हो 
जाय । यदि ऐसा हुआ वो ऐसे छोगो की एक वार आवश्यकता पडेगी जो साहस के 
साथ प्रभु यीगु के लिए अपने हाथो की मेहनत से नवनिर्माण आरम्भ करे। निजी 
लाभ के लिए नही, बल्कि जाति के अर्थ, युद्ध से सताये लोगो और उनके प्रभु के 
निमित्त फावडा चलाये और धरती खोदे । लेकिन यदि ऐसा होनेवाला हैं तो इसकी 
तैयारी अभी से करनी पडेगी । एक कारण यह हैं कि इग्रुण्ड और वेल्स में जहाँ-तहाँ 
वेरोजगारो को रोज़गार दिलानेवाली सस्थाये स्थापित होगई है । इसी कारण यह भी 
आवश्यक है कि कुछ भाग्यशाली वर्ग के लोग ऐसी सस्थाओ में पर्याप्त सस्या में 
सम्मिलित हो और उनके कारें में हुथ वटाये । 
इसके बाद ईसाई नेताओं और गावीजी का सवाद फिर धर्म पर चल पडा। 
गाघीजी से पुछा गया कि उनकी उपासना की विधि क्या हैं ? उन्होने उत्तर दिया, 
“मुबह्‌ ४ वजकर २० मिनट पर और सायकालछ ७ वजे हम सव सम्मिलित प्रार्थना करते 
है । यह क्रम कई वरसो से जारी हैं। गीता और अत्य सर्वमान्य धामिक पुस्तकों के 
इलोको का और साथ में सतो की वाणियों का, कभी समीत के साथ, कभी उसके 
बिना ही, पाठ होता है । वेयक्तिक प्रार्थना का शब्दो में वर्णन नहीं हो सकता। यह 
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तो सतत और अनजाने भी जारी रहती हैं। कोई ऐसा क्षण नही जाता जबकि में 
अपने ऊपर एक ऐसे परम 'साक्षी' की सत्ता अनुभव न कर सकता होऊं जो सब कुछ 
देखता है और जिसके साथ में छवलीन होने का यत्न तक करता होऊँ। में अपने ईसाई 
मित्रों की भात्ति प्रार्थना नही करता ।” (शायद साधीजी का सकेत यहाँ पन्य-प्रचलित 
प्रार्थना की ओर है) “इसलिए नहीं कि इसमें कही गलती है, पर इसलिए कि मुझे 
दब्द सूझते ही नहीं। में समझता हूँ यह अदालत की वात है । .भगवान बिना 
बोले हमारी विरथा जानते हूँ । उसे मेरी प्रार्थना की आवश्यता नही है ।. .हाँ, मुझ 
अपूर्ण मनृष्य को उसके सरक्षण की वैसे ही आवश्यकता है, जैसे कि पुत्र को पिता के 
सरक्षण की ,भगवान से मैने कभी धोका नहीं पाया | जब कभी क्षितिज पर गहरे 
से गहरा अबेरा नजर आया, जेलो में मेरी अग्नि-परीक्षाओ में, जवकि मेरे दिन 
अच्छे नही गृज़र रहे थे, मेने सदा भगवान्‌ को अपने समीप अनुभव किया । 
“मुझे याद नही कि मेरे जीवन में एक भी ऐसा क्षण बीता हो जबकि मुझे ऐसा 
लगा हो कि भगवान्‌ ने मुझे छोड दिया है ।” 
गाँधीजी से मुलाकात करनेवाले इन ईसाई नेताओ की पूर्वकालिक प्रवृत्ति जानने- 
वाले कुछ हम मित्रो को उक्त सवाद वडा रुचिकर प्रतीत हुआ । इनमे से एक प्रसिद्ध 
नेता एक बार केम्ब्रिज पधारे । उस समय लेखक वर्हा पढ़ता था । इन्होंने इसी पीढी 
मे ससार के ईसाई होजाने के सम्बन्ध में एक वाग्मितापूर्ण ओजस्वी भाषण दिया। 
इस महत्वपूर्ण भाषण में विश्वास और व्यवस्थित निश्चय की ध्वनि थी । हम प्रोटेस्टेण्ट 
ईसाइयो (विशेषत , हममे से प्रिसविटेरियन) के तो पास सत्य का सन्देश था । मानो 
उलझन इतनी ही थी कि पूर्व को सत्य के अभाव में ध्वस से बचाने के लिए हम अपने 
सन्देश के साथ पहुँचे । 
फिर महायुद्ध आया । अब अवस्था कितनी बदल गई ! हमने देखा कि एक वह 
पुरुष जो हिन्दू होने का गर्व करता हैं, हमारी अपेक्षा ईसामसीह के सत्य और फॉस 
'के सत्य के अविक समीप हैँ । हमारे नेताओं का यह सही और वृद्धिमतता का ही 
कार्य था भौर है कि वे उतके चरणो में बैठकर ईसाइयत का अभिप्राय सीसने का 
श्यत्त करें, क्योकि यदि इसाइयत का सार कुछ है तो वह मसीह का कॉस ही है । 
ऋॉस यानी आत्म-यज्ञ, आहुति । 
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एक भारतीय सजनीतिज्ञ की श्रद्धांजलि 
सर मिरज़ा एम. इस्माइल; के. सी. आई. ई: 
[ दीवान, मैसूर राज्य ] 


महात्मा गाषी की ७१ वी जन्म-तिथि के अवसर पर उन्हे भेट किये जानेवाले, 
उनके जीवन और कार्यो पर लिखे गये, लेखो व सस्मरणों के ग्रथ में कुछ लिख देने का 
अनुरोध सर एस राधाकृष्णन ने मुझसे किया है । सर राधाकृष्णन्‌ के इस अनुरोध का 
पालन करते हुए मुझे बहत प्रसन्नता होरही है । 

महात्मा गाधी का ७० वर्ष पूरे कर लेना उनके अनगिनती मित्रो व प्रशसको 
के लिए, जिनमे शामिल होने का मझे भी गर्व है, खजणी के इजहार से कही ज्यादा 
महत्त्व रखता है। उनकी हरेक जयन्ती समस्त राष्ट्र को आनन्दित कर देनेवाली एक 
घटना की तरह देखी जाती है । और उनकी ७१वीं जयन्ती भी, इसमे मुझे कोई शक 
नही कि, देशभर में ज़रूर अपूर्व उत्साह का सचार करेगी । 

मेरे अपने लिए इस अवसर पर उन परिस्थितियों का वर्णन करना खास दिल- 
चस्पी की चीज है, जिनमे मुझे इस महापुरुष के जो शिक्षक और नेता दोनो ही हैँ, 
निकट-सम्पके में आने का सौभाग्य प्राप्त हुआ । 

१९२७ में या इसके लगभग, जब महात्मा गाधी' का स्वास्थ गिर रहा था, वह 
वेयलौर के आरोग्यवर्धक जल और ननन्‍दी पहाडी की तरोताजा कर देनेवाली बायू का 
सेवन करने के लिए इधर आये | इस जलवायु-परिवर्तत की उन्हे वहुत जर्रत भी 
थी । इन्हीं दिनो मुझे उनके निकट सम्पर्क में आने का अवसर मिला | वह कुछ ही 
हफ्ते यहाँ ठहरे थे, लेकिन इसी अरसे में वह मैसूर-निवासियों के दिलो में कई सुखद , 
स्मृतियाँ छोड गये । उन दिनो महात्माजी से जितनी बार में मिल सकता था । 
मिला | उन्हें देखकर उनके प्रति मेर हृदय में सम्मान, प्रेम और स्नेह के भाव पैदा 
हुए । यही भाव उस मित्रता के आधारभूत हे, जो लगातार वढती ही जाती है और 
जिसे में अपने लिए बहुत मूल्यवान समझता हूँ 

भारतीय गोलमेज़ परिपद्‌ के, और खासकर परिपद्‌ की दूसरी बैठक के दिनों में 
लन्दन में मेने जो बहुत आनन्दप्रद समय बिताया थ। उसे याद करके मुझे विश्ञेप प्रसन्नता 
होती है । इस दूसरी वंठक में कांग्रेस ने भी भाग लिया था । महात्मा यावी इसके एक 
मात्र प्रतिनिधि थे । इसमे कोई थक नही कि वह भारत से आये हुए प्रतिनिधियों में 
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सबसे अधिक प्रतिप्ठित और विशेष व्यक्ति ये। बैठक के दौरान में उन्होंने जो 
योग्यतापूर्ण भाषण दिये, उनसे हमे सचमुच बहत स्फूरति मिली । इस परिषद्‌ की 
दूसरी बैठक मेरे अपने लिए इस कारण और भी स्मरणीय हो गई कि मंहात्मा भाधी 
ने मेरी उस योजना का समर्थत (यद्यपि कुछ जत्तों के साथ) किया, जो मेने फंडरल 
स्टक्चर कमेटी मे फैडरल कौसिल (रईसी कौसिल) के वनाने के बारे मे रवखी थी | 
मेरी योजना यह थी कि फंडरेशन में गामिल होनेवाले सव प्रान्तो या रियासतों के 
प्रतिनिधियों की एक फैडरल कौंसिल भी बनाई जाय । महात्माजी दूसरी रईसी कौसिल 
के बनाने के सदा से विरोची थे, लेकिन वह अपने रुख को इस शवत्ते पर बदलने और 
मेरी योजना का समर्थन करने को तैयार हो गये कि फैडरल कौसिल का रूप एक 
सलाहकार सस्था का हो । दरअसल, जैसा कि में मैस्र-असेम्बली के एक भाषण में 
पहले भी स्वीकार कर चुका हूँ, “मेने महात्मा गाधी को दूसरी गोलमेज परिपद्‌ में 
अपने एक जोरदार समर्थक के रूप मे पाया, जबकि उन्होने ब्हाइट पेपर के सबसे 
अधिक आलोचनीय विधान पर की गई उस आलोचना का समर्थन किया, जो मेने 
रईसी कौसिल के विवान के बारे मे की थी।” इसके बाद का घटनाक्रम इतिहास का 
विषय है । छेकिन में इस घटना की इसलिए याद दिलाता हूँ कि यह इस बात का 
बहुत अच्छा उदाहरण है कि महात्मा गाची भारत का एक अच्छा विवान बनाने 
के प्रत्येक प्रयत्त मे सहायता देने के लिए बहुत उत्सुक हे । 

मुझे अपने निजी स मरणों को छोडकर भारतमाता के इस महात्‌ पुत्र के जीवन 
तथा कार्य के महत्व की भी चर्चा करनी चाहिए | उनके जीवन तथा कार्य का महत्त्व 
केवल भारत के लिए ही गही, वरत्‌ समस्त ससार के लिए भी हैं। यह अक्सर कहा 
जाता हैं कि किसी व्यक्ति के जीवन-काल मे उसकी अमरता की भविष्यवाणी करता 
खतरनाक है, वयोकि आने गाली सनन्‍्तति आज के किसी व्यक्ति पर अपना निर्णय अपनी 
इच्छानुसार ही देगी | लछेएन महात्माजी के नाम के साथ अमरता की भविष्यवाणी 
“करते हुए हमे कोई सकोच नहीं होता, क्योकि उनकी अमरता की भविष्यवाणी को 
“इतिहास कभी असत्य ठहरायगा, इसकी सम्भावना बहुत कम हैं । आज तो सभी एक 
स्वर से यह मानते हे फ़ि उनके जैसा महान्‌ भारतीय पैदा ही नहीं हुआ। वह 
निस्सन्देह आज के भारतीयों में सबसे महान्‌ और प्रतिष्ठित व्यवित हैं। और, जैसा कि 
कुछ साल पहले मेने एक सानज। के भ,.पण में कहा था, यह कहा जा सकता हैँ कि “वह 
भारत की आत्मा के सबसे सच्चे प्रतिनिवि है और किसी भी दूसरे से अधिक योग्यता 
के साथ भारत की भावनाओ को वाणी में प्रगट कर सकते है |” उन्होने अपने देशवासियों 
के हृदयो को अपनी सार्वजनिक सहानूभूति और जपने ऊंचे आदर्णो के प्रति अटट 
भक्ति के कारण जीत लिया हैं| सेवाभाव की ओर सिचनेवाले सभी लोग उनकी 
इज्जत करते है । सचमुच ससार के असाधारण महान्‌ व्यक्तियों में से वह एक है । 
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बह भारत के राष्ट्रीय जीवन मे एक अद्वितीय स्थान रखते है । उन्होने अपनी इस 
असाधारण स्थिति का उपयोग सदा मातृभूमि के हित के लिए किया है। महात्मा 
गाधी का अमने देशवा सियो के हृदयों पर जितना महान्‌ प्रभाव है, उसे देखते हुए उन्हें 
ब्रिटिश साम्राज्य के वर्तमान अत्यन्त शक्तिशाली महान्‌ पुरुषों मे गिना जा सकता है । 
>+ राजनीति बहुत गन्‍्दा खेल है | इसमे प्राय विषम परिस्थितियों से विवश होकर 
न्याय और धर्म के पथ से गिरना पडता है। यह कुछ वेढगी-सी बात तो लगती है, 
लेकिन इसमें सचाई ज़रूर है । कहा जाता है कि राजनीति मे अक्सर वही व्यक्ति सफल 
होता है, जो न्‍्याय-अन्याय की दुविधाओ की बहुत परवा नहीं करता । लेकिन महात्मा 
गांधी की बात निराली है । वह अत्यन्त न्यायपरायण, सतक तथा ऊँचे आद्शों पर दृढ़ 
रहनेवाले है और फिर भी सबसे अधिक राजनीतिन हे। वह भारत की एक सनातन 
पहेली है । दुर्लभ चारित्रिक उन्नति, निर्दोष व्यक्तिगत जीवन, स्फटिक की तरह 
साफ दीखनेवाली व्यवहार की शुद्धता व गम्भीरता और दृढ़ धार्मिक मनोवृत्ति--इन 
सब गुणों के अद्भुत समन्वय गाधीजी को देखकर हमे महान आध्यात्मिक नेताओं और 
सन्‍्तो की याद आ जाती है । दूसरी ओर भारतीयों मे एक नयी भावना, आत्म-सम्मान 
और अपनी ससस्‍्कृति के लिए अभिमान के भाव पैदा करने और पुनर्जीवित भारत का 
स्फूतिदायक नेता होने के कारण वह एक महज राजनी तिन्न से भी कही अधिक है । वह 
भहान्‌ और दूरदर्शी राजनीतिन है । सचम्‌च जैसा कि रिचर्ड फ्रिअड ने स्पैक्टेटर' में 
लिखा है--'एक भारतीय राष्ट्र का अत्यन्त अधीरता के साथ उदय हो रहा है | अभी 
यह प्रयोगकाल में है, लेकिन उसकी वाहय रूपरेखा को हम देख सकते हे । गाधीजी 
इसके निर्माता है ।” 

महात्मा गाधी सन्त, राजनीति और नेता के एक अद्भुत समन्वय हे । अग्रेजो 
के लिए वह कठिन पहेली है और उनके भारतीय अनुयायी' भले ही उन्हे समझ न सके, » 
उनका नेतृत्व तो अवश्य मानते है । महात्मा गाधी ससार के ऐसे महान्‌ पुरुषों में से 
एक हूँ, जिनकी प्रश्मसा सब करते हे, लेकिन समझ वहुत कम सकते हैँ | उन्होंने राज-र 
नीति में धर्म और नेतिकता की प्रतिष्ठा की है और राजन॑तिक उद्देश्य की प्राप्ति के .» 
लिए राजनेतिक क्षेत्र मे भौतिक शक्तियो के साथ युद्ध करने के लिए अदुभूत नैतिक 
हथियारों का आविष्कार किया हैं | जहाँ एक ओर उन्होने राजनीति की प्रतिष्ठा 
करके उसे आध्यात्मिक बना डाला हैं, वहाँ दूसरी ओर धर्म में भी राजनीति का पुट 
देकर धर्म को अनेक ऐसे पहलुओ से लौकिक वना दिया है, जिन्हे पुराणग्रिय हिन्दू 
एकमात्र धामिक रूप देते थे । हरिजवों का उत्थान भी ऐसे अनेक प्रश्नों में से एक हैं, 
जिनपर उन्होने रूढिप्रिय हिन्दुओ के विरुद्ध विवेकशील भारतीयों के विद्रोह का नेतृत्व 
किया हैं । लेकिन उनके साथ न्याय करने के लिए यह भी मुझे कहना चाहिए कि इस 
देश से 'अस्पृब्यता' का अभिज्याप नष्ट करने की उनकी को शित्र को परोपकार तथा दया 
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की सहज सच्ची भावना से उतनी हो प्रेरणा मिली हैं जितनी उनके सुधार के उत्साह 
भौर राजनैतिक अस्तर्दुष्टि से । 
महात्मा गाघी को अपने आप में अगाष विश्वास है--ऐसा विश्वास, जो अध्यात्म 
शक्ति पर अगम्य श्रद्धा के साथ वढा है और जो कभी-कभी तो ईदवरी प्रेरणा की हृद 
तक पहुँच जाता है । वह मस्तिष्क की अपेक्षा हृदय और बुद्धि की भपेक्षा आन्तरिक 
प्रेरणा से अबिक प्रभावित होते और करते हैं । बहुत दफा जब विचित्र परिस्थित्तियो 
में वह अपने अनुयायियों को परेणान कर देनेवाल़ी सलाह देने है या स्वय सर्वसाधारण 
के लिए कोई दुर्वोव कदम उठाते है, तव अपना और उनका समाधान “मेरी अन्तरात्मा 
की आवाज” इन सीधे-सादे मगर अगम्य गब्दो से करते है । 'सादा जीवन और ऊँचे 
विचार' यह गांधीजी के जीवन का मूल आदर्श है। जिस सीमा तक उन्होंने अपने 
सतोभावो, अपनी क्रियाओ और अपने जीवन को नियनत्रित किया है, दूसरे आदमी 
उसे देखकर 'वाह वाह' करने लगते हे और उसके साथ हम इस सीमातक नही 
पहुँच सकते, यह निराशा का भाव भी उनमे पैदा हो जाता है। “गांधीजी अनूमच 
करते है कि अगर तुम अपने पर कावू पालो, तो राजनैतिक क्षेत्र पर तुम्हारा अधिकार 
स्वय हो जायगा ।” वह अपनी दुर्वहताओ के कारण अपने साथ कोई रियायत नहीं 
करते । वह अपने स्वभाव और रुचि में बहुत सरल और तपस्वी है । सत्य और अहिंसा 
ये दो ध्यू बतारे है, जिनके सहारे उन्होने सदा अपना मार्ग टटोला है और काँग्रेस तथा 
राष्ट्र के जहाज को भारतीय राजनीति के तूफानी समुद्र में खेने की कोशिग की हैं । 
मुझसे अगर कोई यह पूछे कि भारत की जनता के दिलू व दिमाग पर गाघीजी 
के इतने प्रभाव का क्‍या रहस्य है, तो में उनकी राजनी तिमतापूर्ण योग्यता का---भले 
ही यह भी गावीजी मे चरम सीमातक हँ--सकेत नहीं करूँगा और न उनकी उस 
महा न्‌ सफलता का निर्देश करूँगा, जिसे प्राप्त करने के लिए उन्होने भारत की समस्याओं 
के हल के अपने तरीकों का इस्तेमाल किया है | भारतीय लोग स्वभावत चरित्र के 
“प्रति विशेष रूप से भावुक होते हैं और बौद्धिक नेतृत्व की अपेक्षा चारिच्रिक नेतृत्व के 
प्रति वे अधिक आक्ृष्ट होते है ! उद्देश्य की अत्यन्त गम्भीरता और हृदय की पवित्रता 
के साथ जानदार व्यक्तिगत चारित्य का सम्मिश्रण गाघीजी में एक ऐसी चीज हूँ, 
जिसने न केवल उनके अपने राजने तिक अनुयाणियों, बल्कि काँग्रेस संगठन से बाहर के 
उन छोयो का भी विब्बास और प्रेम जीत लिया हैँ, जो न उनके सब विचारों से 
सहमत है और न उनके राजनैतिक सिद्धान्तो और तरीको पर विश्वास करते है । 
पाँच साल से कुछ ही ऊपर हुआ, मंने मैसू र-अभेम्बली में एक भाषण के सिलसिस्टे 
में कहा था--'दूसरे सव छोगो से ऊँचा एक मनष्य है, जो हमारी दिक्‍कतो को सुछसाने 
और स्वशासन के आधारभूत नवोन चरिज के निर्माण में हमारी सहायता कर सकता 
हैं । मे उन छोगो में से नहीं हें, जो यह चाहते हे कि महात्मा गाधी राजनीनि से 
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रिटायर हो जावे | अब से पहले इतना बुरा समय कभी नहीं आया था, जबकि हमे 
सच्चे वास्तविक नेतृत्व की इतनी अधिक जरूरत पडी हो और भाधीजी में हम एक 
ऐसा नेता देखते है, जिसकी देग में असाव।रण स्थिति है और जो न केवल सर्वमान्य 
शान्ति का इच्छुक तथा दृढ़ देश-भवंत है, वरन्‌ अत्यन्त दूरदर्शी राजनेता 
भी है। में अनुभव करता हूँ कि देश मे परस्पर संघर्ष करनेवाले विभिन्न दलो को 
एक-साथ मिलाने और उन सबको स्वराज्य के मार्ग पर छे जाने की योग्यता उनसे 
अधिक किसी दूसरे नेता में नही है। सिर्फ उन्हीमे ग्रेट ब्रिटेन और भारत में परस्पर 
अच्छे-से-अच्छे सम्बन्ध स्थापित करने का सामथ्ये हैं। मुझे यह निश्चय हैं कि वह सरकार 
के एक शक्तिभाली मित्र ओर ग्रेट ब्रिटेत के सच्चे साथी हे । यदि आज इस नाजुक 
हालत में वे राजनीति से अलग हो जाये, तो इस वात के लक्षण दीख रहे है कि बहुत 
सम्भवत भारत के राजनेतिक क्षेत्र पर बातूनी और कल्पना-द्षेत्र में उडनेवाले लोग 
कब्जा कर छेगे। उन्हे स्वय कोई स्पष्ट मार्ग तो सूझता नहीं। निरर्थक चिहनों व 
तारों का प्रयोग करते हुए वे देश को गलरूत रास्ते पर भटका देगे ।” 

ऊपर लिखे ये शब्द जब मेने कहे थे, उस समय से आजतक बहुत-सी घटनायें 
घट चुकी हे। सभी प्रान्तो में व्यवस्थापिका सभाओ के प्रति ज़िम्मेदार मत्रियों की 
सरकारे कायम हो चुकी है । भारतीय सध की समस्या आज विचार के लिए हमारे 
सामने प्रमुखहूप में आ गई हे । गाधीजी के अपने बव्दों में वह “कांग्रेस में नही रहे, 
मगर वह काग्रेस के आज भी है ।” लेकिन अवतक एक भी ऐसी बात नही हुई कि मुझे 
अपने उक्त वक्तव्य को वापस लेने या उसमे कुछ तब्दीली करने की जरूरत महसूस 
हो । देश से महात्मा गाधी के सिवा, जो आज भी देश में सबसे प्रभावशाली हे----में 
कहूँगा उतने ही प्रभावगाली जितना पहले कोई नही हुआ--एक भी ऐसा व्यक्ति नहीं, 
जिसपर हम नेतृत्व के लिए पूरी तरह निर्भर हो सके । राजनीति में सयम, बुद्धि और 
व्यावहा रिकता, इच सबका समन्वय करनेवाली एक ख़ास शक्ति महात्मा गावी में है । 
आज जबतक हम आगे देख सकते हे, उस समय तक भारत का गाधीजी के बिना । 
गज़ारा नहीं हो सकता । ह 
यदि महात्मा गाधी भारत में हमारे लिए इतने अधिक उपयोगी और मूल्यवान्‌ 
/ तो यह भी कुछ कम सही नही है कि उतके जीवन और कार्य बाहरी दुनिया के लिए 
भी, जो आज यूद्रो व युद्ध की धमकियों के कारण इतनी अधिक व्याकुल हो उठी है, 
कम महत्व के नही है । उनके राजनीति-भास्त्र का मूरय आधार जान्ति है, और राज- 
नैतिक व्यवहार की फिलासफी का आधार प्रेम, सत्य और अहिंसा की चरम सीमा है । 
उनकी ये दोनो चीजे--राजन तिक टैकनिक और राजनेतिक व्यवहार की फिलासकी-- 
उन राष्ट्रों के लिए काफी विचार-सामग्री दे सकती है, जिनके आपसी सम्बन्ध आजकल 
कूटनीति, घृणा और युद्ध द्वारा नियत्रित होते है । 
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अन्त में में महात्मा गाधी को उनकी ७१ वी जयन्ती पर हादिक बबाई देता हूँ 
और मगलमय भगवान्‌ से प्रार्थना करता हुँ कि वह स्वस्थ और प्रसन्न रहते टूए बरसों 
विश्येपत , भारत की तथा सामान्यत तमाम दुनिया की सेवा करने में समर्थ हो । 
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अनासक्ति ओर नेतिक बल की प्रभुता 
सी. ई. एम. जोड; एम. ए., डी लिट 
[ बर्कंवेक कालेज, लदन यूनिवर्सिटी | 


मानवजाति की सबसे वडी विशेषता क्या हैं ? कुछ छोग कहेंगे नैतिक गृण , 
कुछ कहेंगे ईव्वरभक्ति, कुछ साहस और आत्म-वलिदान को मानवप्राणी की विशेषता 
बतायेंगे । अरस्तू ने वृद्धि को मनृप्य की विशेषता वताया हैँ | उसका कहना था कि 
इसी वृद्धि विजेषता के कारण हम पश्ुओ से पृथक है | मेरा खयाल हैँ कि अरणस्तू के 
उत्तर में मचाई का एक ही अग हैं, पूर्ण नहीं। तर्क-ब॒द्धि तटस्थ और पदार्थपरक 
होती हैं । 

अरुचिकर स्वरूप से बचने के लिए, भले लोग जो यथार्थ पर आवरण चढ़ा 
देते है, उन्हे मेदकर वृद्धि शुद्ध नग्त यथार्थ को देख लेगी, यह उसका गर्व है। एक 
बब्द मे, बुद्धिवादी निटर होता है। वह वस्तुओं के यथार्थ रुप के ज्ञान से टरता नहीं है । 
वह हर पदार्थ फो यथार्थ रूप में देखने का प्रयत्न करता है। उसे जवर्दस्ती अपने 
अनुकूल देखने की कीशिय नहीं करता | जपनी इच्छा को सर्वोपरि निर्णायक नहीं 
मानता और न अपनी आणाओं को ही वह मूठा जज मनाता हैं । 

इसलिए बुद्धिमान्‌ मनृप्य अनासउत रहता हूं, अर्थात्‌ उसकी बुद्धि जिस वस्तु का 
आडलोचन करती है, उसमें आसफ्त नहीं होती । 

लेकिन क्या विद्वानू और वृद्धिमान मनप्य स्वय जपने से भी तटस्थ होता है ? मेरा 
खयाल है कि नहीं । में ऐसे अनेक मनुष्यों को जानता हूँ, जिनकी बौद्धिक योग्यता 
बहुत ऊँचे दरजे की है, ऊेकिन जो जूते का तन्‍्मा दुट जानेपर या गाडी चूक जाने पर 
आपे से बाहर हो जाते है । बड़े-वटे गणितन और वैज्ञानिक अपने मन की घीरोदात्तता 
के लिए कभी प्रसिद्र नही होते और दार्भ निक, जिन्हे समृद्धि होना चाहिए, बडे तुनक- 
मिजाज होते है । दार्भनिक तो छोटी-छोटी बातो पर अपने उत्तेजित होनेवाले स्वभाव 
के लिए प्रसिद्र ही हैं। इसलिए मेप्र चयाल हैँ कि अस्स्त फा क्यन सत्य की थोर 
सिर्फ निर्देश करता हैं, पूर्ण सत्य को प्रवट नही करता । सचाई तो यह है कि मानव- 
जाति की विशेषता अपने आत्मा के विस्तार में, अपने मानसिक आवेशो, प्रलोगनों, 
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आशाओ व इच्छाओं मे उस तटस्थ अनासक्त वृत्ति का प्रवेश करना है, जिसको कि 
ताकिक अपने बुद्धिग्राह्य प्रतिपाद्य विषय पर प्रयुक्त किया करता है । अपने प्रति 
अनासक्ति रखकर कुछ सत्यो के प्रति तीत्र भक्ति-भाव रख सकना और कुछ सिद्धान्तो 
के विषय में अनासक्त आग्रह रख पाना--यही मेरे मन से उस गृण को जाग्रत करना 
है, जो मानव की विशेषता है । वह है वैतिक शक्ति । 
अपने आपसे भी अनासक्ति का यह गुण ही मेरे खयाल मे- गाधीजी की शक्ति 
और प्रभाव का मूल-ख्रोत हैं। उनकी अनासक्ति का एक मोठा-सा चिन्ह है अपने 
शरीर पर उनका अपना नियन्त्रण । अनासक्त मनुष्य का शरीर उसके काबू में रहता 
है, क्योकि वह इसे अपनी आत्मा से पृथक्‌ अनुभव करता है और आत्मा के काम के 
लिए बतौर एक औज़ार के इसका इस्तेमाल कर सकता है। इसलिए गाघीजी के लिए 
यह कोई असाधारण और अस्वाभाविक बात नहीं है कि वह बिता एक क्षण की 
सूचना के एकदम इच्छानुकूछ समय तक गहरी नींद में सो जाते है या भोजन में विना 
कोई परिवर्तेन किये जान-बूझकर अपना वजन घटा या बढा लेते है । 
अनासक्ति के उपर्युक्त गुण का दूसरा चिन्ह यह है कि वे साथनों को यथासम्भव 
अधिक-से-अधिक व्यावहारिक बनाते हुएं उद्देश्य पर कट्टर निश्चय के साथ उनका 
सम्बन्ध कायम रखते है । अनासक्त मनृष्य मोही और हटी नही होता । वह कभी 
अपने मार्ग के मोह में इतना नहों डूब जाता कि उसे छोड ही न सके या उसकी 
जगह कोई दूसरा रास्ता पकड़ न सके । जवतक उसके सामने ध्येय स्पष्ट रहता है, वह 
हरेक ऐसे रास्ते से उसतक पहुँचने की कोशिश करेगा, जो घटवाओ या परिस्थितियों 
से बन गया हो । यही कारण है कि गराधीजी राजनीतिज और सन्त दोनों एक साथ 
है । इसे देखकर बहुत-से छोग परेशान हो जाते है । राजनीतिनता और सनन्‍्तपन के 
अछावा सधि-चर्चा मे निपुणता, बच्चो की सी सरलता, जो फिर पीछे अत्यन्त गहन 
राजनीति-पटुता के रूप में दीखती है, एकदम समझौते के लिए उद्यत हो 
जाना आदि उनकी स्वभावगत विज्ञेपताये है। वह अपने ध्येय के सम्बन्ध में तो दृढ़- 
निश्चयी हे, लेकिन उस उद्देश्य तक पहुँचने के किसी मार्ग से उन्हे मोह नहीं है। इसी 
कारण हम देखते है कि राजन तिक हथियार के तौर पर सबविनय भग के प्रेरक गाधीजी 
जब देखते हे कि इससे सफलता की सम्भावना नही है तो उसे बद करने में ज़रा भी 
नही हिचकिचाते । इसी तरह सन्त गावीजी आत्मजुद्धि के लिए उपवास करते 
है, अपने उपवास को सौदे का सवाल बनाकर इस्तेमाल करने और जब उपवास का 
राजनैतिक उद्देश्य पूरा हो जाता है, फिर अन्न-प्रहण करने के लिए सदा तैयार रहते 
है । नये गासन-विधान के कट्टर विरोधी गाधीजी आज उस विधान को, जिसकी उन्होंने 
इतनी सख्त निन्‍दा की थी, अमल में छाने के लिए सिर्फ एक जर्ते पर सहयोग देने को 
तैयार हे, वह यह कि रियासतो के प्रतिनिधि भी प्रजा द्वारा निर्वाचित हो, न कि 


सी ई एम जोड १०५ 


राजाओ द्वारा नामजद जैसा कि विधान में लिखा हैं। और अन्त में हम देखते है कि 
जीवनभर अँग्रेज़ो के प्रतियक्षी गाधीजी आज भारत मे अंग्रेज़ो के सर्वोत्तम मित्र--ऐसे 
मित्र जिनका प्रभाव न केवल सविनयभग को फिर झुरू नही होने देता, वल्कि आतकवाद 
के मणहूर आन्दोलन पर भी नियन्त्रण करता है--माने जाते है । क्‍या अग्रेज़ बहुत 
अधिक देर हो जाने से पहले ही थोडी-सी रिआयते, जो वह आज माँगते हे, दे देगे ? 
क्या अग्रेज़ अपनी इच्छा और भोभा के साथ रिआयते खुद दे सकेगे ? या कि फिर 
उन रिआयतो को, जिनसे आज भारत सच्तुप्ट हो सकता है, देने से इन्कार करके देश 
का सस्त विरोधी होकर आयलेण्ड वन जाना पसन्द करेगे ? 
हम फिर अनासक्ति के तत्व पर आयें। अनासक्ति का एक बहुत प्रभावगाली अग 
है, जिसे हम आसानी से पहचान सकते है, पर जिसकी व्यास्या करना बहुत कठिन है। 
यह शक्ति नैतिक बल है। और सब जीववारी प्राणियों मे मनृष्य ही उसका 
अधिकारी होता है । 
भौतिक बल की न तो कोई समस्याये है, व इसमे कोई नये सवाल ही उठते है। 
यदि एक आदमी जारीरिक बल में आपसे ज्यादा ताकतवर है और आप उसकी इच्छा 
को ठुकराते हू, तो वह प्रत्यक्षत अपनी प्रव्ठल गारीरिक जक्ति के द्वारा वाधित करके 
या अप्रत्यक्षत दण्ड का भय दिखाकर आपसे निवट ही लेगा । प्रत्यक्ष पणुवल के प्रयोग 
फेल यह होता हैं कि आप उठाकर पटक दिये जाते हे, और परोक्ष वल का फल 
यह है कि उस बल के परोक्ष दवाव के भय से आदमी इस जीवन से मुह मोडकर ईब्वर 
को प्रमन्न करना चाहता है ताकि अगले जन्म में इस सदा की मुसीबत से बच सके । 
गरीर-बल को, इस भाति, ऐसी शक्ति कहा जा सकता है जो अपनी मर्जी के मुताबिक 
दूसरे को इस डर से काम कराने को छाचार करती है कि न करेगे तो फल 
भूगतना होगा । 
लेकिन नैतिक बल में ऐसे किसी दण्ड का भय नही है। यदि में नैतिक बल का 
शुकाविला भी करता हूँ, तो उसमे मुझे कोई नुकसान नहीं होता । तब में नैतिक बल 
वाले की वात क्यो मानता हूँ ” यह कहना कठिन हैं। में उसके प्रभाव और शक्ति 
को स्वीकार कर लेता हूँ । उसका मृकाबिला करने के बावजूद भी म॑ जानता हें कि 
वह सही रास्ते पर हैं और में गलत रास्ते पर हूँ । में यह सव वाते इसलिए मानता 
और जानता हें कि में स्‍्वय भी एक आत्मा हूँ । आत्मा हैं, इससे उच्चतर आत्म-वर्म 
$ देखता हूँ वही उसे पहचानता और स्वीकार करता हूँ । इस तरह नैतिक बल न 
दवाव नही, प्रभाव हैँ । एक मनुष्य दूसरे मानव-प्राणी के मन और किया पर एक विद 
प्रभाव पैदा करता है, दण्ड के भय या पुरस्कार के लालच प्रभाव पंदा नह 
होता, बल्कि दूसरे व्यवित की वास्तविक उच्चता को अन्त करण स्वय स्वीकार 
लेता है और उस तरह नेतिक बलवाले का प्रभाव पैदा होता है 
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यह नैतिक बल ही था, जिससे गाधीजी ने हज़ारों भारतीयों को जेलो मे कैद 

हो जाने के लिए प्रेरित किया | यह नैतिक वर ही था कि ग्राधीजी ने हजारों को इस 
बात के लिए तैयार कर लिया कि उनपर चाहे कितना ही भीपण लाठी-प्रहार हो, वह 
आत्मरक्षा में एक अगूली तक न उठावे । 

नेतिक बल से प्रेरित सवितयभग आज की प्श्चिमी दनिया के लिए बहुत महत्त्व 
की वस्तु हैं। आज तो राष्ट्र की सारी बचत ही नर-सहार के- साधनों को जुटाने पर 
क्या खर्च नही हो रही है ”? क्या ये सब नर-सहार के साधन प्रजा की इच्छानुसार 
प्रयुक्त होते है ? जब एक सरकार किसी दूसरे राज्य की प्रजा का सहार करना 
वाछनीय समझती है तव क्‍या वहाके लोग जीवित रहने की आज्ञा कर सकते है ? 
क्या युद्ध में पडे हुए राष्ट्र के पास विरोधी राष्ट्र की प्रजा की अधिकाधिक सस्या में 
हत्या करने के सिवा अपने प्रयोजन की श्रेष्ठता सिद्ध करते का और कोई मार्ग नही 
है ? ये कुछ सवाल है, जिनका जवाब परिचमी ससार को जरूर देवा चाहिए। और 
जबतक अतीत काल मे इन प्रश्नो के दिये गये उत्तर के सिवा कोई दूसरा उत्तर नही 
दिया जायगा, तबतक पश्चिम की सभ्यता विनष्ट होने से नहीं बच सकती । 

गाधीनी को इस वात का बहुत अधिक श्रेय प्राप्त है कि उन्होंने इन सवालों का 
दूसरा उत्तर बताया है और उसपर आचरण करने का साहस भी दिखाया है । उन्होने 
ठीक ही कहा है कि ईसामसीह ओर बुद्ध प्रयोगत सही रास्ते पर थे | छडाई-झगडे के , 
लिए दो का होना जहूरी है और यदि आप दुृढता के साथ दूसरा बनने से इन्कार 
करदे, तो आपसे लडेगा कौन ? तलवार के वरू पर मुकाबिला करने से इन्कार कर 
दीजिए, उस समय न केवछ आप अपने उद्देश्य को हिसात्मक उपायो की अपेक्षा अधिक 
असानी व प्रभावशाली तरीके से पा सकेगे, वल्कि आप हिंसा की निरर्थकता दिखला 
कर उसको पराजित भी कर देंगे । यह सिद्धान्तत तो बहुत पुराना, जदसे कि मनुप्य 
सोचने रूगा है तव का, तरीका है । पर गाघीजी ने मानवी समरयाओ के निदान और 
समाधान के प्रयोग मे जो उसे तया आविष्कार दिया है, इसके लिए सचमूच हमे उनकारे 
परम कृतज्ञ होना चाहिए | अपनी उच्चतम कल्पना को सत्य प्रदर्शित करने के मार्ग में ... 
जितने खतरे आ सकते थे, उच सवको उठाने के लिए गावीजी ने हमेशा आग्रह दिखाया 
है । इसमे कोई सन्देह नही कि वह जिस उपाय का प्रतिपादन कर रहे है, उसका समय 
अभी नहीं आया और इसलिए इसमे भी कोई सन्देह नहीं कि उनके विचार एकदम 
परेशान कर देनेवाले और आजकल के प्रचलित विचारों से एकदम विपरीत दीखते 
हैं । इसमें कोई शक नहीं कि गाघीजी के विचार आज के स्थापित स्वार्थो को ललकारते 
है, छोगो के दिलो मे एक उथल-पुथरू-सी मचा देते हे, उनके तीति-च रित्र-मम्बन्धी 
विचारो को बदल देते हे, तथा आज के गक्तिग्ञाली स्थापित व्यक्तियों की सुरक्षा की 
जड़ें ढीली करते है । इसलिए अन्य सव मौलिक प्रतिभाशालियो की भाँति उन्हें भी 
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दुर्दात, विधर्मी और पाखण्ठी आदि गालियाँ दी जाती हे । कला म किसी वये मार्ग 
पर चलने को हृद-से-हद सनक या मर्खता कहा जाता हैं। लेकिन राजनीति या चरित्र 
में नये मार्ग पर चलने को 'प्रचारको की भरारत” कहकर वदनाम किया जाता है कि 
जिसको वरदाब्त कर लिया गया तो वह समाज की वर्तमान नीव को ही हिला 
डाछेगी । और प्रचलित समाज-सीति में जो भी प्रगति या नव सुधार हो---और प्रगति 
का भर्य ही है कि भिन्न मत या दिशा में जा सकना--उसे विचार और नीठि-द्षेत्र के 
स्थापित स्वार्थों का मकाबिछा सहना ही पडेगा । क्योंकि वर्तमान विचारों को हटाकर 
ही उसमे क्राति की जा सकती है । इसलिए जहाँ कहा में नया मार्ग निकालनेवाले 
प्रतिभाशाली भूखो मरते है, वहाँ आचार-जगत में ये नवपथी कानून के नाम पर जेल 
में डाले जाते हें । इस दृष्टिकोण से यदि इतिहास के बडें-बडे कानूनी मुकदमो की 
परीक्षा की जाय, तो बहुत मज़ेदार बाते मालूम होगी। सुकरात, जिओरडानो बूनो 
और स्विट्स, सभी पर मुकदमा चलाया गया और वे उस समय के अधिकारियों से 
भिन्न मत रखने के कारण दोपी ठहराये गये, कि जित मतो के लिए आज ससार 
उनका आदर करता हैँ । प्रतिभागाली व्यवित का एक सर्वोत्तम लक्षण शैली के णब्दो 
में यह है कि वह वर्तमान में ही भविष्य का दर्शन कर छेता है और उसके विचार 
गुजरे हुए जमाने के फूल और फल के वीज-हूप होते है, जीव-विज्ञान की परिभाषा 
कहे, तो एक प्रतिभाशाली मानसिक और आशध्यात्मिक क्षेत्र पर विकास-घारा की 
एक 'लहर' (४9050) जिसका उद्देश्य जीवन के भीतर के अव्यक्त को व्यक्त चेतनरूप 
देना होता हैं। इसलिए वह प्रतिभागाली जीवन के लिए एक नई आवश्यकता का 
प्रतिनिधित्व करता हैं भऔर घिचार और नीति-सम्बन्धी वर्तमान धरातल को नप्ट 
कर उसकी जगह दूसरा नया ऊँचा चरातल तैयार कर देता है । इसके बाद सारे समाज 
के विचारों का धरातल भी णीघ्र प्रतिभागाली के नये सदेण तक उठ चलता है । 
इतिहास से यह स्पप्ट हैं कि एक समय जिस विचार को नया एवं समय के प्रतिकूल 
कहकर नापमन्द किया गया, कुछ समय वाद वही जनता का प्रिय और प्रचलित विचार 
वन गया । 
इन्हीं अर्थों में गाधीजी एक ने तिक-क्षेत्र की प्रतिभा है | उन्होंने झगडो के निबठारे 
के छिए एक नया मार्ग बताया हैँ | यह मार्ग बल-प्रयोग के उपाय की जगह ले छेगा। 
उसे सभव ही नहीं मानना हैं, वल्कि जब मनुष्य सहार की कला में अधिकाधिक दक्ष 
और शक्तियाली बनने जा रहे है, तब यदि मानव-सम्यता की रक्षा करनी हो तो हमे 
देखना होगा कि वह जगह छे छेता ही है । गाधीजी का ही एकमात्र ऐसा मार्ग है, जिस 
पर, दूसरे सब मार्गों को छोडकर चलना पड़ेंगा। इसमें कोई सन्देह नहीं कि आज 
गाधीजी का उपाय सफल नही हुआ । इसमें कोई जक नहीं कि ज़ित्तने की उम्मीद 
उन्होने रबसी और दिलाई हैं वह सव कर नही सके हू | लेकिन यदि मनृप्य जितना 
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कर सकते हे, उससे अधिक की आशा न रक्‍्खे और न दे, तो यह ससार और दरिद्वतर 
होता, क्योकि प्राप्त सुबार अप्राप्त आदर्श का अश ही तो है । गाधीजी श्रद्धावान्‌ है, 
इसलिए लोगो को उनमे श्रद्धा है। और उनका प्रभुत्व, कोई सत्ता पास न होते हुए भी 
दुनिया में किसी भी जीवित पुरुष से अधिक है। 


* श३ ६ 
महात्मा गांधी और आत्मबल 


रूफस एम जोन्स, डी लिट 
[ हँवरफोर्ड कालेज, हेवरफोर्ड, पेन्सिलवेनिया | 


जिस किसीको महात्मा गाधी और उनके सावरमती-आश्रम में भ्रातृ-भाव से 
रहनेवाले साथियो को देखने का सौभाग्य प्राप्त हुआ है, वह ज़रूर उनकी ७ १वी जयती' 
के उपलक्ष में निकलनेवाले अभिनन्दन-ग्रथ मे लेख लिखने के अवसर का स्वागत करेगा। 
मुझे भी उनके दश्शेन का सौभाग्य प्राप्त हुआ है और मे इस ग्रन्थ मे लेख लिखने के अवसर 
का प्रसन्नता के साथ स्वागत करता हूँ । मेरे जीवन की विचार-दिशा और जीवन-क्रम 
पर उनका गहरा प्रभाव है । मे सावंजनिक रूप से इस अद्भुत पुरुष के प्रति अपने 
ऋणी होने की घोषणा करता हूँ । यह मेरा सौभाग्य है कि में भी उनके जीवनकाल 
में रहता हूँ। ह 

मेने सबसे पहले १९०५ में असीसी के सन्त फ्रासिस का जीवन पढा था और 
तभी से में उनके जीवन को एक ऊँचा आदर्श मानता हूँ । जिन लोगो को में जानता 
हूँ, गाधीजी उनमें फ्रासिस से ही सबसे अधिक मिलते हुए मालूम पडते है । १९२६ में 
जब में गाधीजी से मिला, मुझे यह जानकर आइचर्य हुआ कि गाधीजी असीसी के उस 
“दीन-हीन आदमी” के बारे में बहुत कम जानते है । में उतके पास बैठ गया और 


ग् 
_+ 


'दी लिटिल फ्लावर्स आव सेट फ्रासिस' से उन्हे कई कहानियाँ सुनाई । सबसे पहले . 


मेने उन्हे 'परमानन्द' वाली सबसे सुन्दर कहानी सुनाई । फिर मंने उन्हे वह कहानी 
भी सुनाई जिसमें बताया है कि किस तरह वन्ध्‌ गाइल्‍स और फ्रास के राजा सत लुई 
गले मिले एक-दूसरे को चुवन किया, अनन्तर काफी देर दोनो चुप, प्रणाम की अवस्था 
में'धरती पर झुके बैठे रहे और फिर बिना एक बब्द बोले दोनों अलूग हुए। कुछ 
भी कहना दोनो को अनावश्यक प्रतीत हुआ | जैसा कि बन्धु गाइल्‍स ने पीछे लिखा-- 
“हम एक दूसरे के हृदयों को सीधे जैसे पढ सके, मुँह से वोलकर वैसा नही-कर सकते 
थे ।” विना शब्दों के हृदयो को समझने का जो अनुभव ग्राइल्स को हआ था, वैसा 
ही अनुभव मुझे भी तब हुआ, जब मे आवुनिक काल के स॒ृत के साथ जमीन पर बैठा 
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हुआ था | यह ठीक है कि इस सत के पास वैसी जाही पोशाक नहीं थी, जैसी कि 
नौवाँ छुई प्राय पहनता था । 
मुझे यह भी मालूम हुआ कि गाघीजी जॉन वृल्मैन के बारे में भी, जिससे वह 
बहुत कुछ मिलते-जुलते है, वहुत कम जानते हूं । जॉन वुलूमन १८वीं सदी के क्वेकरों 
में अत्यन्त असाधारण और महान्‌ सन्त हो गये हे। आत्मबल की वह जीती-जागती 
प्रतिमा थे | वृुलमैन ने एक दिन सुना कि सुसकिहाना के रैड इण्डियन पब्चिस की 
बस्तियों में बसनेव्रालो से लड रहे है भर उन्हें मार रहे है। उनके हृदय मे इन 
इण्डियनो को देखते के लिए 'विभृद्ध प्रेम की धारा' बहने छगी । उसकी इच्छा हुई 
कि “बह उनके जीवन और मनोभावो को समझने की कोजशिश करे और यदि सभव हो 
तो उनके साथ रहे ।” वह लिखते हैँ कि “में उनसे, सभव हैं, कुछ थिक्षा ले सकूँ या 
उन्हें सत्य की चिल्ला देकर उनकी थोडी-बहत सहायता कर सकू ।” 
ने देखा कि रैट इण्डियन छडाई की पीमाक पहने हुए है और भार्च कर रहे 
हैँ | वह उनकी एक सभा में गये जहाँ वे गम्भीर और शान्त बेठे थे । तव वुलमेंन 
ने भान्त और मीठी वाणी में उन्हें अपने आने का प्रयोजन वताया। इसके बाद उन्होंने 
फिर ईब्वर की स्तुति-वन्दना की | जब सभा खत्म होगई, तब एक रैंड इण्डियन 
अपनी बोली में बोल पडा कि, “जहाँ में ये धब्द बाते हे उसे अनृभव करना मुझें अच्छा 
लगता हैं ।/ उसकी भाषा पराई थी, पर वह मन को मत से समझ गया था। गावीजी 
की कार्य-पद्धति भी ठीक इसी तरह की हैँ। उतकी उपस्थिति ही छोगो के हृदय को 
उनकी वाणी या छेखों की अपेक्षा अधिक स्पर्थ करती है, क्योंकि “लोग उनके हृदय 
की गहराई को, जिससे वह बोलते है, भरुभव करते है ।” 
हुम प्राय उनके जीवन सिद्धान्त--सत्याग्रह--की अहिंसा के रूप में चर्चा करते 
है । छेकिन यह तो उसकी निर्गुण व्यास्था हैं जव॒कि उनके जीवन-सिद्धान्त की व्याख्या 
सगृण हैं और गौरबपूर्ण है। गाघीजी ने कहा कि “में क्वेकर माइकेल कोट्स का 
बहुत ऋणी हूं । जब में दक्षिण अफ्रीका में रहता था, वह मेरे घनिष्ट मित्र थे । 
उन्हीने मुझे ईसा के 'गिरि-प्रवचच' से परिचित कराया। उन्होंने “ईसा की शिक्षा, 
उनके जीवनक्रम और प्रेम के सन्देश आदि के प्रति मेरी सहानभूति और श्रद्धा पँदा 
की । इस शिक्षा से मेरी अन्तर्दुष्टि और भी गहरी होगई और अदृष्य गक्ति में मेरी 
आस्था और भी वढ गई । अनेक महान आत्माओं ने मेरे जीवन और विचार-डिद्मा को 
बनाने में बहुत भाग लिया हूँ | टाल्स्टाय, रस्किन, थॉरों और एटवर्ड कार्पैण्टर मेरे 
ऐसे अभिन्न मार्गदर्गेक है, जिनसे मेने बहत-ऊुछ सीखा है । 
“सत्याग्रह” से याघीजी का मतलूव उस शक्ति के प्रकाश से हैं जो डाईनेमो मे 
फूटकर काम करनेवाजी चम्त्कारी स्थूल गकिति से किसी कदर कम नहीं है । डाईनेमो 


सु 
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व्यक्ति के विषय में हैं जो उस “आत्म शविति” को मुक्त करता है, जो उसके सीमित क्षुद्र 
व्यक्तित्व की नहीं, बल्कि गहन गम्भीर जीवन स्रोत का अग हैं। व्यवित की आत्मा 
अपने गूढान्तर में चित्‌ और शक्ति के अगाध सागर के प्रति मानो खुल जाती है । 
वहाँ तो प्रेम और सत्य और ज्ञान का अवाध प्रवाह है । योगयुक्‍त होने पर वह प्रवाह 
व्यक्ति के माध्यम से फूट मिकलता है | उपनिषदो में प्ररुष के असीम झूपो का कथन 
आता है। प्रत्येक आत्मा मे परमात्मा की सत्ता बतलाई है । 
जो व्यक्ति यह जान लेता है कि इन सूक्ष्म और गहरी जीवन-शक्तियों को किस 
तरह जाग्रत किया जाय, वह न केवल गान्ति और निर्मलता का अधिकारी होता हैं, 
वल्कि साथ-ही-साथ वीरतापूर्ण प्रेम, साहस और उत्पादनशील क्रिया-शक्ति का भी 
केन्द्र वन जाता है । गाधीजी आत्मबलू का जो अर्थ समझते है, वह भी कुछ इसी तरह 
का हैँ । उनका जीवन आत्मवल का अनुपम प्रदर्शन हैं| यह वीरतापूर्ण शान्ति या 
निष्क्रियता ही नही है, उससे बहुत अधिक है! 
एक दफा मेने उनसे पूछा कि कठिन ससार की सब कठिनाइयी और निराभाओ 
के बावजूद भी क्या आप “आत्म-बल” में विश्वास करते है ? उन्होने कहा --“हाँ, 
प्रेम और सत्य की विजय करनेवाली गक्ति में म॑ सदा अपने अन्तरतम से विश्वास 
करता हूँ । ससार में ऐसी कोई वस्तु नही है, जो इस शक्ति पर से मेरा विश्वास 
विचलित कर दे ।” जव ये शब्द उनके मुंह से निकल रहे थे, उनकी अँगूलियाँ अपनी 
निकली हुई हड्डियो और पसलियो पर घूम रही थी । दरअसल वह अपने छोटे-से पतले 
और कमजोर गरीर की शक्तियो की वात नही सोच रहे थे । वह तो प्रेम और सत्य के 
अनगिनती खोलो के भण्डार सुक्ष्म आत्मशरीर की शक्तियों का चिन्तन कर रहे थे। 
वीरताप्रर्ण प्रेम का यह सन्देश और हिंसा से वहुत ऊँचा यह,जीवनक्रम कुछ ऐसे 
लोगो में भी था, जिन्हे गाधीजी नही जानते, लेकिन वे भी क्षमा और नम्रता के इसी 
पथ के पथिक थे । में इनका सक्षिप्त परिचय देकर वीरतापूर्ण और इस जीवन-क्रम 
के कुछ और उदाहरण देना चाहता हूँ । सवसे पहले में १७ वी सदी के क्वेकर जेम्स 
नेलर का नाम लूँगा । इनपर नास्तिकता का अपराध लगाकर इन्हें क्रतापूर्वक दण्ड , 
दिया गया था । लोहे की एक गरम छाल सल्‍लाख से उनकी जीभ छेंदी गई थी । उन्हें 
दण्ड देने के निमित्त बने सख्त लकडी के साचे में दो घटे तक रक्‍्खा मया। छकडे के 
पीछे बाँवकर, पीठ पर जल्लाद के हाथों चाबुक की मार सहने उन्हें रूबन की गलियों 
में घसीटा गया था । उसके माथे पर दाग से दाग दिया गया था । यह भी' हुक्म उन्हें 
हुआ था कि वह ब्रिस्टल में घोड़े की पीठ पर उल्टा मुंह करके सवार हो, सरेवाज़ार 
उन्हें चाबुक लगाये जायें और फिर ब्राइडवैल के जेल के एक तहखाने में कैद कर दिया 
जाप, जहाँ उन्हे कलूम-दवात कुछ भी न दी जायें । अत में बहुत समय बाद पालेमेण्ट 
ने एक कानून वनाकर उन्हें छोडा । 
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इस मनुष्य ने मनृप्य की अमानूपिकता का जिकार होकर अपने साथ अन्याय 
करनेवाठे ससार को यह शिक्षा दी, “मज्न में एक ऐसी आत्मा हैं, जो कोई बुराई न 
करके, किसी अन्याय का बदछा ने छेकर आनदित होती हैं । वह तो सवकुछ सहन 
करने में ही प्रसन्न होती हैं । उसे यह आजा है कवि अन्त में सव भला ही होगा। वह 
क्रोव सव झगडो, निर्देबताओ और अपनी प्रकृति से विरुद्ध सव दुर्गुगो पर विजय 
पालेगी । यह आत्मा ससार के सव प्रदोभनों को पार कर दूर की चीज़ देखती है । 
इसमें स्वय कोई बुराई नहीं है, इसलिए यह और भी किसीकी बुराई नहीं सोच 
सकती । यदि कोई इसके साथ घोखा-यटी करे, तो यह सहन कर लेती हूँ, क्योंकि 
परमात्मा की दया भौर क्षमा इसका आधार और मूलख्रोत है । इसका चरम 
विकास नम्रता है, इसका जीवन स्थायी और अक्वन्रिम प्रेम है। यह अपना राज्य 
लद-झगडकर छेने की अपेक्षा अनुनय-विनय से बढाती हैं और उसकी रक्षा भी हृदय 
की विनम्रता से करती हैँ | इसे केवल परमात्मा के सान्निव्य में ही आनन्द आता हैं। 
यह निविकार और निर्लेप है । दू ख मे इसका वीजारोपण होता हैं और जन्मने पर यह 
किसीसे दया की अपेझा नहीं रखती | कप्ट या सासारिक विपत्ति मे यह कमी 
विचलित नहीं होती | यह विपता में ही आनन्द मनाती, और सासारिक सुखसभोग में 
अपनी मत्य मानती है । मेने इसे उपेक्षित एकाकी अवस्था में पाया । ओपडो और उजाड 
स्थानों पर रहनेवाले ऐसे दरिद्र ठोगो से मेरी मित्रता हूँ जो मृत्यू पाकर ही पुनर्जन्म 
ओर अनन्त पवित्र जीवन पाते हैँ ।7९ आत्मवल का यह एक सुन्दर उदाहरण हैँ । 

विलियम ठाॉ १८वीं सदी के प्रमुख रहस्यवादी अग्रेज़ थे। उन्होंने नेलर जितने 
कप्ट तो नहीं सहे, लेकिन फिर भी उन्हें काफी कप्टो की चक्की में पिसना पड़ा । 
उन्होने भी बहुत सुन्दर और सतत स्मरणीय घझबद्दों में आत्मवल का यही सदेश दिया 
है । उनकी एक व्यास्या निम्नलिखित हैँ 

“प्रेम अपने पुरस्फार की अपेक्षा नहीं रखता, और न सम्मान या इज्जत की 
अच्छा करता है । उसकी तो केवद एक ही इच्छा रहती हैं कि वह उत्पन्न होकर अपने 
इच्छुक प्रत्येक प्राणी का हितसम्पादन करे | इसलिए यह क्रोब, घृणा, बुराई, आदि 
प्रत्येफ विरोधी दुर्गंग से उसी उद्देष्य से मिलता है, जिससे कि प्रकाश अन्धकार से 
मिलता है | दोनो का उद्देश्य उसपर आशीर्वाद की वृष्ठि करके उसपर काबू पाना हैं । 
यदि आप क्यी वब्यतिनत के फ्री या दूर्भावना से बचना चाहने हे या किन्‍्ही लोगो का 
प्रेम प्राप्त करना चाहते हे, तो आपका उद्देश्य कभी पूर्ण नहीं होगा। लेकिन अगर 
आपके अन्दर सर्वभूतहित के सिवा और कोई कामना ह ही नहीं, तो आपको 
क्रिसी स्थिति में भी ग्रज्ञरना पटे, वही स्थिनि जापके छिए निश्चित रूप से सहायक 

१ 'लिटिल बुक आँव पघलेफ्शन्स फ्रॉम दी चिल्ट्रन मॉँव दी छाइटॉ--लेखक 
रुफस एम जोन्‍्स, पृष्ठ ४८-४९ 
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सिद्ध होगी। चाहे शत्रु का क्रोध हो, मित्र का विश्वासघात हो या कोई और 
बुराई हो, सभी प्रेम की भावता को और भी विजयी होकर अपना जीवन वितामे 
तथा उसके उदात्त आशीर्वादों को पाने में सहायक सिद्ध होते हे | आप पूर्णता या 
प्रसन्नता, जिस किसी का भी विचार करे, वह सब प्रेम की भावना के अन्तर्गत आ 
जाते हें और आना भी चाहिए, क्योकि पूर्ण और आतनन्दमय परमात्मा प्रेम और 
भूतहित की अपरिवर्तेनीय इच्छा के सिवा और कुछ नहीं । इसलिए यदि सर्वभूतहित 
की इच्छा के सिवा किसी और इच्छा से कोई काम करता है, तो वह कभी प्रसन्न और 
सुखी नहीं हो सकता । यही प्रेम की भावना का आधार, प्रकृति और पूर्णता है ।”* 


* २४७: 
गांधी का महत्व 
शांति-प्रतिज्ष एक ईसाई की मनोनुभूति , 
स्टीफेन हॉवहाउस, एम ए. 
[ ब्रॉक्सबोने, हर्दूस, इस्लैण्ड' ] 


हमारा धर्म अथवा दर्शन कितना भी वहिर्लक्षी प्रतीत हो, किन्तु हममें से जिस , 
किसीमे भी विचार और आकाक्षा की क्षमता है, उसे एक अपनी ही दुनिया का निर्माण 
उन वस्तुओं में से करता पडा है जो कि उसके चारो ओर की गूढ और अज्ञात परि- 
स्थिति द्वारा उसे उपलूव्ध हुई है । हमारे इस चैतन्य-न्रह्माण्ड मे कुछ ऐसी वस्तुये है-- 
शक्ति, गुण, आदर्श अथवा व्यक्ति कहकर उन्हे पुकारते हु--जो एक अद्भुत और 
प्रभावकारी आकर्पण द्वारा हमारे स्वभाव, हमारे हृदय और हमारी बुद्धि के केन्द्रीय 
तन्तुओ में हलचल कर देती हे । और तव अपनी स्वस्थतर घडियो में एक निरन्तर 
चाहना हममें जग आती है,“कि उन्हे हम जाने, उन्हे प्रेम करे, उनसे अधिकाधिक रूपर 
में तादात्म्य करले । और हम वरावर इस कोशिशज में होते हैँ कि जो कुछ भी तुच्छ, 
अनावश्यक, असुन्दर और अपवित्र दीखता है, उससे मुक्ति पा ले । 

वे लोग, जिनका अन्त करण भिन्न है, इस केन्द्रीय आकर्पण की वहुत कुछ मानव- 
कला की क्ृतियो में या वेज्ञानिक प्रक्रिया की स॒ुक्ष्म सगतियो में पार्येगे । में उन अनेकों 
में से एक हूँ, जिन्हे उनका दर्शन व्यक्तित्व की अनिर्वचनीय विस्मयका रिता और सौन्दर्य 
में होता है, कि जिनकी कल्पना उनकी जीवनगत सपूर्णता में उन श्रेष्ठ और सुन्दरतम 
नर-ना रियो द्वारा होती है जो कि देह-लूप में अथवा पुस्तको में हमारी दृष्टि की राह 

१ “सलंक्टिव मिस्टिकल टाइटिल्स ऑँव विलियम लॉ''---स्टीफेन हॉबहाउस 
द्वारा सम्पादित, पृष्ठ १४०-१४१ 
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से गृज़रते है और या उसीं ज्यक्ति-हप विस्मय और सौन्दर्य की एक अकथनीय भावना 
द्वारा, जो कि हममे आकाण, घरती और चेतन जगत्‌ में प्रत्यक्ष प्रकृति ने उस समय 
भर उठती है जवकि उस प्रकृति की ओर हमारी मनोभावनाओं में एक शातिप्रद 
अन्त रैक्‍्य होता हैं। और अपने उच्चतम अनुभव के इन दो केन्द्रों से में अनिवार्यत 
उस आस्था में खिच आता हूँ, जिसे हम परमात्मा कहते हे, यानी एक उस अनन्त 
इच्द्रियातीत और फिर भी एकदम इन्द्रियान्तर्गत और सर्वोच्च कल्याणकारी सत्‌ की 
परीक्षा और खोज के प्रयोग मे, जो कि जीवन और सौन्दर्य के उच समस्त पृथक्‌ जीवन- 
केन्द्रों का एक साथ आदि और अन्त हूँ जो कि मेरे भीतर भौर मेरे चारी बोर मुक्ति 
भौर अभिव्यक्ति की चेप्टा मे रत है । 
साथ ही, दुख है कि विकृति और विभेद के वे तमोमय और नाशकारी तत्त्व 
भी मुझे उतने ही अवगत रहते है जो कि अपनी दुष्क्रिया से स्वस्थ जीवन के विकास 
में वाधक वना करते है । कुछेक हृदतक ये विकारी गक्तियाँ बाह्य प्रकृति में मौजूद 
रहती मालूम होती है, किन्तु जिस हृदतक भी मानव की साहसी आत्मा प्रकृति की 
विपरीतता पर काबू पाने और उसे व्यर्थ करने में आब्चर्यकारी क्षमता से युक्त है, वे 
(विकारी चक्तियाँ) आज मनृप्यो के हृदयों में, और खासतौर से भेरे हृदय में, कही 
अधिक खतरनाक हे । विना सहारे में भी अत्यधिक बार आस्था खो बैठता हूं और इन 
दुष्प्रवृत्तियों की आयुरी भक्ति के आगे निल्सहाय होते-होते वचता हूँ । और तब सहा- 
यता और रक्षा के लिए किसी दमरे व्यक्तित्व से, वह मानवी हो अथवा देवी, आत्मा 
का निकटतर सग पाने को प्रवृत्त होना पडता हैं । 
विधि का आदेश हूँ कि में उस सम्प्रदाय में पैदा हुआ भौर पला हूँ जहाँ भूत 
और वर्तमान दोनो ने मिलकर ईसामसीह की ऐतिहासिक मूर्ति को मुझे उस अगाघ 
चित्त-मत्ता के सर्वाच्च अवतार-रुप में साक्षात्‌ कराया, जो कि धिव और सुन्दर मान 
के हृदय में विराजती दीखती है । चितन ने, प्रार्थना ने, और एक और भी भज्तिमयी 
' उस परम्परा के प्रभावों ने, जो कि पुरातन की विवेकशीलता से पवित्र हुई और अब, 
जैसा कि पहडे घायद कभी भी नहीं, विपरीत जमा हुई मलछिनताओ से विशुद्ध हुई है, 
मुझे विश्वस्त कर दिया है कि यह इतिहास-गण्य व्यक्ति विध्व और विश्वपति के हृदय 
में वह स्थान ग्रहण किये हुए हूँ जो कि अन्य किसी भी मानव-मूत्ति या देवी अवतार की 
पहुँच के बाहर है । उसी भात्मा का अन्य मानव-प्राणियों में भी कुछ फ्म किन्तु फिर 
भी गीरवमय-गरिमासहित अधिवास हैँ। अनेक उनमें वे है, जिनकी स्मृति का पीछे 
अब कोई भी उल्लेख नही रह गया हैं और कुछ उनमें ऐसी आत्माये है कि जिनकी याद- 
गार को अपने जाति-इतिहास के उज्ज्वल और जगमगाते रत्नों के नप में सरक्षित 
रक्‍सा गया हैं। उनके आमभामण्डल पर एक थोडे-से काड़े चिन्ह जसल में मिल जायें, 
लेकिन इनसे उसकी कल्याणमयता नही ही के वरावर घुपली हो पाती है । में इन सब 
पट 
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को शाइवत ईसा के दूतो या पैग्म्बरो के रूप मे देखता हूँ | भले ही उनमे से कुछ ईसा 
को प्रभु और परमात्मा स्वीकार नही कर पाये या करने को उद्यत नहो हुए । 
इन' महान्‌ युग-पथ-प्रदर्णको मे एक सबसे बडे, प्रतीत होता है, मोहनदास 
करमचन्द गावी हें, और वह अहिसा-सत्याग्रह का पैगाम लेकर जगत में जनमे है । 
निश्चय ही, अपने इस युग के तो वह सबसे बडे व्यक्ति हे । प्राचीन मतो और नीति की 
मान्यताओ के ह्वास ने, मशीन द्वारा हुए अत्याचार ने और उद्ज्नान्त व्यवसायवादियों 
और सेनावादियों द्वारा हुए वैज्ञानिक ज्ञान के दुरुपयोग ने अनेक नई और सुन्दर 
सचाइयो की हाल मे होनेवाली उपलब्बि के बावजद भी, एक ऐसा सकट छा खडा 
किया है कि जैसा दुनिया मे दूसरा नही मिलता। यहाँ तक कि ऐसा आभास होने लगा 
है कि सभ्यता, अधिक स्पष्ट शब्दों में ही कहो तो व्यवस्थापूर्वक भलमनसाहत के साथ 
रहनेवाला शिक्षित समाज, जैसाकि कुछ भाग्यशाली व्यक्तियो ने उसे समझा है, अब 
शायद पहले कभी की भी अपेक्षा अधिक पूरे तौर से उस विश्व-व्यापी अराजकता 
और विनाशकारी युद्ध मे नष्ट-भ्रष्ट हो जाये, जिसे कि स्वार्थ-साधन मे नग्व मानव 
की स्वेच्छाचारी वासनाओ ने जन्म दिया है । 
मेने इस लेख मे यह समझाने की कोशिश की है कि गाधी के महान और 
अत्यन्त सम्बद्ध अहिंसा और सत्याग्रह के' आदर्श ही केवल वह उपाय जान पडते है 
'जससे हमारी छिन्न-विच्छिन्न और रुग्ण अवस्था को मुक्ति तथा स्वस्थ और सच्चा 
जीवन प्राप्त हो सकता है । और ऐसा करते समय, साय-ही-साथ मुझे यूरोपीय विचार- 
गृखला के गत इतिहास में आये इन आदर्शो के उल्लेखों पर भी नजर डालते जाना हैं, 
कोकि अधिकाअत आँखों से ओझल और प्राय ईसाई सस्क्ृति के नेताओं द्वारा 
तरस्क्ृत और उपेक्षित रहकर भी वे अभी कायम है । (भारत और चीन में अहिसा 
का जो इतिहास रहा, उसके बारे मे लिखने का में अधिक'री नहीं हूँ ।) 
उस यूरोप के मध्य मे जो आज ध्वस और विनाश के लिए तलूवारो से भी कही 
प्रधिक भयकर असख्य सावन जटाने मे तेज़ी के साथ सलग्न है, जमंन प्रदेश सिली सिया » 
| और वहाँ गौरलिज़ नामक एक प्राचीन नगर है, जो अव आधुनिक साज-सज्जा से 
पज्जित है । यहाँ एक प्रमुख सडक पर जहाँ कि मोटरो की घू-घूँ से वायू गूँजा करती 
|, एक महान्‌ किन्तु अल्पसख्याति ईसाई जेकब वोहमे के सम्मान मे एक प्रस्तर मूर्ति 
गिई पन्द्रह वर्ष हुए स्थांपित की गई थी । इस मूर्ति के निचले भाग मे स्वयं उस ईसाई 
उत्युरूष के आस्था और चेतावनीभरे गब्द खुदे हुए हँ--''प्रेम और विनय ही हमारी 
लवार है”, “जिसके द्वारा ईसा के काँटो के ताज की छाया मे हम लूड सकते है । 
एन शब्दों से उस उद्धरण की पूर्ति हो जाती है जिसे कि उस वृद्ध छायावादी सत ने वहाँ 
प्रकित किया हैं। और वबोहमे वह सत थे जिन्होंने ईश्वर-सत्ता के प्रति अपनी आस्था 
# अर्थ अनेक विपदाये सही । इस आस्था ही के द्वारा मानव का उद्धार हो सकता हूं, 


$ 
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यह प्ोपणा करने के अपराध में वह पर से निक्राछ दिये गये थे । यूरोपीय इतिहास, 
निव्चय ही अन्य ऐसे अनेक विनयी, प्रेमी और निर्भीक नर-ता रियो की क्थाओ से भरा 
है जिन्होंने कि उसी, यानी अहिया के, सन्देश को अपने जीवन में निभाया हैं और देश 
की सामाजिक और गप्ट्रीय प्रवृत्तियों मे अधिकाग को अहिंसा के विपरीत जाते देखा 
है । छेकिन वास्तव में बहुत ही कम उस बल, साहस और प्रेरणा का सचय कर पायें 
जिससे मौजूदा व्यवस्था के निर्वाण और समाज के पुननिर्माण के लिए वे अपने देश- 
वासिया को विव्व-प्रेम का उपदेश प्रभु-सन्देश के रूप में खोलकर सुना सकते | अवतक 
परठोक-वाद के अतिरजन की परम्परा हमे के कारण, ऐसे आत्म-जानी व्यक्ति छग थग 
हमेशा यह समझकर प्रामोग हो जाते रहे कि दुनिया कौर दुनिया की व्यवस्था का 
विनात्र तो विधिद्वारा ही निब्चित हैं, और इसलिए वे दोनो सुधार के बस की 
बाते नही है । 
आख़िर अब, जब फ़ि यूरोप, जिसका कुछ भाग फिर भी ईसाई होने का दावा 
कर रहा है, अन्य समस्त सभ्य जातियो के साथ एकसाथ एक आत्मघातक युद्ध की 
ओर भी जी-जान से बट रहा हैं, साम्प्रदायिक और बामिक अगठो ने बुरी तन्ह छिन्न- 
विच्छिन्न भारत में एक छोटे-से पतले-दुबछे हिन्टू का उदय हुआ हैं | वह पहले बकीछ 
भी रह चुका है। अब वह हजारों स्त्री-पुरषो को सत्य और न्याय के नाम पर एक 
विदकुल नये किस्म की लटाई के लिए भर्ती होने को प्रेरित कर सकता है। यह 
एक ऐसी लडाई है, जिसके सैनिक विनायकारी यत्रो के गन्दे स्पर्ण मे एफ्दम अलग 
बचे रहने की फोशिय करते है । यह एक छडाई है जिसके लड़ने के लिए है निर्दोष अस्त्र 
आत्म-गज़ति और अहिसा, निदय गनूओ के भी साथ दिप्लाई गई सद्वृत्ति, और ईव्वर 
के समक्ष निष्ठापूर्ण विनय | हाँ, म॑ कहँगा, यह छडाई है, जो जुणी-सुणी ईपा का कांटो 
का ताज औौर उसकी भूली का दर्द अपनाकर उस दृढ़ आस्था मे छठी जाती 
6 कि यह वह सूठी और काँटो का ताज है जिसमे पीडित और पीछ देनेवाला दोनो 
“उपरकर ईश्वर तक पहुँच सफेगे | भारतीय पाठक मुझे क्षमा फरेगे कि में स्वभाववण 
& “साईवर्म की भाषा पर उतर जाता हूं। लेफिन मे हिन्दू-धर्म की टैंदय से प्रथा कस्ता 
हैं कि जिसने अहिसा के पंगम्बर को जन्म दिया हूँ । 
जहाँ आज उस दुनिया में चारो जोर भव और अन्चक्र छाया हुआ है, वह एक 
स्वप्न है, उनना सुन्दर कि विश्वास नहीं होता कि बह सच हो आपा होगा । पर यदि 
विश्वसनीय साक्षियो की बातो पर विध्वास रे और पिश्वास कर नपने ह तो 
आश्वासन की यूचना है कि एक जीवन और स्फ्ति देनेवादे जन-आन्दोज्न के प्रवम 


.] ःु ० 


प्रयोग आरम्भ हो गये है उवनक उसमे असफठताबे और 'ैंड-चूक ( नेता और उसके 


बे ञं 
अनूयायियों हारा ) हुई है, यह जुदा वात्त है । विद्धधे कुछ महीनो में महात्मा ( धाम- 
तह स्तप्र इसे प्रहण 


तौर से इसी पद मे भाग्त में उन्हें विभूषित क्या जाता हूँ जौर व 


ट 
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करने से इन्कार करते है) ने स्वय एक वार फिर पिछली असफलता और निराशा की 
अनूभूति को नि सकोच स्वीकार किया है, लेकिन फिर भी भविष्य में अपना अडिग 
विश्वास प्रगट किया हूँ । “ईदवर ने मुझे”, वह लिखते है, “इस कार्य के लिए चुना है 
कि में भारत को उसकी अपनी अनेक विक्ृतियो से निवृत्ति पाने के लिए अहिंसा का 
अस्त्र भेट करूँ। अहिंसा मे मेरी निष्ठा अब भी उतनी ही दृढ है जितनी कभी 
थी । मुझे पक्‍का विश्वास है कि इससे न सिर्फ हमारे अपने देश ही की सब समस्याये 
हल होगी, वल्कि इससे, यदि उपयोग ठीक हुआ, तो वह रकक्‍तपात भी रुक जायगा 
जी कि भारत के वाहर हो रहा है और पाइचात्य जगत को उलट देना ही चाहता है ।* 

ज़रा खयाल तो कीजिए एक उस लोकव्यापी और देश-भवित से ओतग्रोंत 
आन्दोलव का उन लोगो मे, जो कि आक्राता विदेशी लोगों के शासनाधीन है और जहां 
मालम होता है सहल्ो ने आनन्द-मग्न और विश्वस्त भाव से नीचे लिखे वचनों को 
अपने कर्म का आधार-सूत्र स्वीकार किया है।ये वचन उनके उस महान्‌ नेता की 
लेखनी अयवा मुख से निकले लिये गये है ।६ 

“अहिंसा का अर्थ अधिक-से-अधिक प्रेम है । अहिसा ही परमधर्म है, केवल 
उसीके वलपर मानव-जाति की रक्षा हो सकती है।” 

” “बहु जो अहिंसा में विश्वास रखता हैँ, जीवन-लूप परमात्मा मे विश्वास 
करता हैं ।” 

“अहिंसा शब्दो द्वारा नही सिखाई जा सकती | हृदय से प्रार्थना करने पर ही 
वह प्रभु की कृपा से अन्त करण से जयती है ।” 

“अहिंसा, जो सबसे वीर हे और वलिप्ठ है, उनका शस्त्र हैं। ईश्वर के 
सच्चे जन में तलवार चल्लाने की गति होती है, लेकिन वह चलायेगा नही, 
क्योकि वह जानता है कि हरेक आदमी ईश्वर का प्रतिरूप हैँ ।” 

“यदि रक्त वहाया जाय, तो वह हमारा रक्त हो। बिना मारे चुपचाप मरने 
का साहस जूटाना है । ऊ 

“प्रेम दूसरो को नही जलाता, वह स्वय जलता है, खुणी-खुशी कष्ट सहते मृत्यु , 
तक का आलिगन करता हूँ । किसी एक अग्रेज़ की भी देह को वह मन, वचन, या कर्म 
से, जान-वृझकर क्षति नही पहुँचायेगा ।” 

“भारत को अपने विजेताओ पर प्रेम से विजय पानी होगी। हमारे लिए देश- 
भक्ति और मानव-प्रेम एक ही चीज़ हैं। भारत की सेवा के प्रयोजन से में इग्लण्ड 
या जर्मनी को नुकसान न पहुँचाऊँगा । 

१. कुछेक स्थानों में संने गाधीजी के अरूग-अलग बचनो को, जैसे कि वे 
गाघीजी द्वारा स्वयं अयवा भिन्न लेखकों द्वारा प्राप्त हुए थे, सक्षिप्त कर विया हूँ या 


जोड दिया हैं 
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“अहिंसा और सत्य अभिन्न हे । एक का ध्यान करो कि दूसरा पहले ही 
आ जाता है।” हे 

“सत्य से परे और कोई ईइवर नही है। सत्य ही सर्वप्रथम खोजने की 
वस्तु हैं ।” 

“स्वय ईइवर हारा सचालित हमारे पवित्र युद्ध में कोई ऐसे भेद नहीं है 
जिन्हे गुप्त रखने की चेष्टा की जाय, चालाकी की कोई गुजायण नहीं है, असत्य 
को कोई स्थान नहीं है । सव कुछ शत्रु के सामने खुलेआम किया जाता है ।” 

“सत्याग्रह के लिए आवश्यकता है कि शुद्धि के लिए प्रार्थना करके ऐन्द्रिक 
और अहगत समस्त वासनाओ पर कावू पाया जाय ।” 

“एक-एक पग पर सत्याग्रही अपने विरोधी की आवश्यकताओं का खयारू 
करने के लिए वाध्य है | वह उसके साथ सदा विनम्र और शिप्ट रहेगा, यद्यपि 
सत्य के विरुद्ध जानेवाली उसकी वात या हुक्म को वह नही मानेगा ।” 

“सत्याग्रही न्याय के रास्ते से नहीं डिगेगा | पर वह सदेव शान्ति के लिए 
उत्सुक रहता है | दूसरो मे उसको अत्यन्त निप्ठा हैँ, अनन्त धैर्य हैं और अमित 
आशा है ।” 

“मानव-प्रकृति तत्त्व एक है और इसलिए अन्यायकारी (अन्त मे) प्रेम 
के प्रभाव से अछूता रह नही सकता ।” 

“बरती पर कोई शक्ति ऐसी नही, जो शान्ति-प्रिय, कृत-सकल्प और ईश्वर- 
भीरु जनो के आगे ठहर सके । ससार के समस्त शस्त्र-भडारो के मुका बिले भी 
अहिंसा अधिक शक्तिशाली है ।” 

“जो ईश्वर से डरता हूँ, उसे मृत्यु से कोई भय नही ।” 

/“रफ-क्षेत्रवाली वीरता तो हमारे लिए सभव नहीं। लेकिन निर्भीकता 
बिलकुल ज़रूरी है । शरीर के चोट खाने का डर, रोग या मृत्यु का डर, धन- 
संपदा, परिवार अथवा स्याति से वचित होने का डर, सव डर छोड देना होगा । 

- कोई वस्तु दुनिया में हमारी नही है ।” 

“अहिंसा के लिए सच्ची विनम्रता चाहिए, क्योकि “अह' पर नही, केवल 

ईदवर पर निर्भर होने का नाम अहिसा हैं ।” 

असल में, जिस हद तक हम दुनिया की सम्पदा का अनू चित हिस्सा वटोरकर 
आराम से बैठे हुए हे, या अपने साथी जनो को शोपित करने या उनपर शामन चलाने 
में सन्‍्तोप का अनुसव करने है, वहातक भले ही हमें ऊपर के जैसे सिद्धान्तों को अपने 
नित्य जोवन में लाने में इर लगता हो, लेकिन सदुभावना-भरे उन सव स्प्री-पुरपों को, 
जो मानव और ईश्वर में और आत्मानन्द के जगत्‌ की वास्तविकता में निप्ठा रप्कर 
जीवन विताने की चेप्टा करते हे, अवश्य ही एक ऐसे आन्दोलन में आहलाद मिलना 
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चाहिए, जिसने, बावजूद अपनी सब भूल-चूको के, मानव-इंतिहास में पहले-पहल अपनी 
पताकाओ पर विशुद्ध जीवन-स्फूर्ि देनेवाले ऐसे उपदेश-वचन अकित किये है । 
खाप्ततौर से ध्यान देने योग्य वाव यह हैं कि कम-से-कम दो ऐसे अवसरो पर, 
जहाँ कि सविनय-अवजा के रूप में सत्याग्रह-आन्दोलन ने एक अपर्याप्त रूप से शिक्षित 
जनता मे भयावह उत्तेजना का ऐसा वातावरण पैदा कर दिया था, जिससे नौबत 
हिंसात्मक कार्योतक पहुँच गई थी, भारत के इस नेता ने एक नितान्त असाधारण साहस 
का परिचय दिया | अपनी 'हिमालय-जैसी भूल' को उसने कबूल किया और आदोलद 
को एकदम वन्द कर दिया, यद्यपि उसके वहत-से अनुगामियों को बुरा छगा और उन्हें 
रोष भी हुआ । इसके अतिरिक्त, हिंसा और अत्याचार की वराई का प्रतिरोध करने 
के लिए गावीजी का जो कार्यक्रम है, उसीसे अभिन्न रूप मे जुडे हुए और विविध कार्य 
क्रम है जिनसे प्रकट होता हैं कि “जो सबसे दीन है, नीचे गिरे है, कहीके नहीं रहे 
हूँ,” और खासतौर से जो भारत के अछूत' व॒ने दर-दर मिलते है उन सबसे सत्याग्रही 
किस वेचनी के साथ मिलकर एक होजाने को उत्सुक रहता है । 
<_ पिछली कुछ जताव्दियो मे पश्चिम के तौर-तरीकें और विचार-सस्कारो ने 
फैलकर पृथ्वी के अधिकाश भागो को आच्छादित कर लिया है | पर उस समाज में 
ईसा के सुन्दर आदर्णों का बहुत-से-वहुत उपयोग है तो वह अज-मात्र | यह सच हूँ कि 
उस सस्कृति के प्रभाव से जीवन को स्फूरति मिली है, अभागो और पीडित जनो को 
न्याय, दया और सहायता का कुछ-कुछ भाग प्राप्त हआ है, सचाई और ईमानदारी को 
बल भी मिला है, और एक वहुत बडी सख्या को भोग-प्रधान जडवाद की दलदलो से 
उबरने का सास भी मिल सका है। लेकिन इन क्षेत्रों में भी उस पद्धति की सफलता 
अत्यत सीमित होकर रह गई हैं। उबर ईसाई आदर्ण तो, जैसा कि हम जानते हे, 
वेकारी, व्यावसायिक प्रतियोगिता, और युद्ध की मुसीवतों को दूर क मुसीवतों को दूर करने में अक्ृतकार्य 
ही हुआ है । वजह यह हैँ कि लगभग सब ईसाई, यहाँतक कि अतिशय धामिक जन भी 
, 'सुरक्षितता' के मोह में रहे हे और उन्होने अपना विच्वास अनात्त्म मे और जडता में 
४४ सचित सम्पदा में अठका लिया है । गान्ति-रक्षा के निमित्त ध्वसकारी अस्त्रो 
में उनका विज्वास है, ईश्वर में और ईश्वरदत्त आत्म-शक्ति में आस्था उन्हें नहीं 
रही हैं। हम ईव्वर ओर लक्ष्मी दोनो की सावना करना चाहते है । हम अपनेकी 
वेजुमार ऐसे सामान से घिरा रखते है जो प्राय अज्ञान ओर अनिच्छुक मजूरी 
और आत्मा का हनन करनेवाली मजीनो द्वारा वना होता है । हम अपने नौजवानों 
को मार-काट और ध्वस की जिक्षा पाने की प्रेरणा देते हे, और यह सब इसलिए 
कि अपराधियों और भूखो के हमलो से हम वचे रहे । पर हमारे छाछच और स्वार्थ से 
भूखा ओर भूखा रहने को छलाचार होकर अत में अपराबी हो उतरता है । 
ईसा ने अपनी महान्‌ उपदेश-वाणी में, और इससे भी अधिक स्वय अपने जीवन 


है| 
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और मृत्यु के दुष्टान्त द्वारा हमेशा के लिए इस झूठी सभ्यता की चिकित्सा बता दी है । 
वह स्त्री और प्रुरपो का आवाहन करते है कि वे सीखें कि किस प्रकार जीवन की 
सादगी और स्वस्थ-कर दीनता से ( पतनकारी छाचार दीनता से नहीं ) सत्ुप्ट रहना 
चाहिए, किस प्रकार ईइवर की सहायता और सरक्षकता में पूर्ण विष्वास रखना 
चाहिए, और किस प्रकार अन्य सभी कुछ से ऊपर परमात्मा, बात्मानन्द, और जीवन- 
मोक्ष को महत्व देना चाहिए । वह कहते हैँ कि सव मानव-प्रणियों से एकता प्राप्त 
करो और एक दूपित आत्मा का मुकाबिला अजेय वैरयें और प्रेम से करो । इस विश्वास 
से विचछित न होओ कि अन्यायी भी स्यायी वन सकता हैं और निष्ठा प्राप्त करो 
कि बलपूर्वक किसी का हिसात्मक प्रतिरोध करने के वजाय स्वय कष्ट सहोगे और इसमें 
जाने देने को तैयार रहोगे | वुरो को भलतो में बदल देने की यही परमात्मा की रीति है । 

आदि से, ईसा के कुछ थोड़े ही अनतुयायियों ने बुराई का मुकाबिला करने का 
यह तरीका पूरे तौर पर समझा मालूम होता है। यह हमारा दुर्भाग्य है। और तो 
और, वाइविल मे भी, जहाँ इसकी व्यारया है, वहाँ पुरानी दड-भावना का भी आवरण 
चढ़ गया है । कम-से-कम कुछ लेखकों ने तो उस पवित्र पुस्तक में ऐसी धारणा प्रकट 
की है कि कोप और दण्ड की तलवार चलाना और ईइवर का और राज्य का--यानी 
मास्तिक राज्य का--अधिकार-सिद्ध कम है, हाँ, व्यविति-एप से, एक ईसाई को बुराई 
का जवाब ब्राई से नही देना चाहिए | कुछ अम्वाभाविक नहीं था कि ईसाई-बर्म- 
शासन ( चर्च ) ने भी इस धारणा को अपनाया । और फिर उस अहर को ईसाई 
लोक-शासन मे भी प्रविष्ट कर दिया | खास तौर से यह मूल धारणा कि, ईश्वर के 
पुत्र मसीह ने एक लित्यवर्त्ती नरक की सत्ता का सिद्धान्त प्रतिपादित किया है, ईसाई 
विचार पर कलक की तरह विद्यमान हैं। ऐसे विश्वास की लेकर “ऋॉस' (आत्मन्यन्न) 
के अर्थ के पूरे महत्त्व को पाना अत्यन्त कठिन हो जाता है । 

सप्र्ण मानव के रुप में ममीह के व्यक्तित्व के प्रत्ति आत्यतिक भक्ति ( और 
भवित उचित है यदि, और में मानता हूँ कि अवश्य ईसा लोकोत्तर पुरुष थे ) यहाँ 
तक कि गूढ आराबना और पृमल्‍्प ईश्वर के प्रति तन्‍्मयता भी ईसाई मत के सन्‍्तो 
को भानव-समाज के प्रति उस ईश्वर के यथार्थ आदेश को प्रकट करने में असफल 
रही । निम्सन्देह, उनमें अतेक ने सच्ची अहिसा का आचरण किया। लेकिन ईमसाइयल 
के किसी बे नेता ने मनृप्य-जाति के उद्बार के लिए अध्िसा को अकेला एक कारगर 
उपाय नहीं बताया | पीछे ततजन हुए जिन्होंने प्रयत्न विप्रे कि ईसाययत सामाजिक 
हिंसा से छूटे । पर जान पठता है कि ये भी ऐसे ईश्वर के रूप में श्राद्य रखते रहे 
जिसमें कोध जौर दण्ठ की भावना को स्थान हैं । उनका विश्वास ऐसे ईब्यर में मालूम 
होता हैं कि जो हमारे युद्धो का पुरस्कर्ता है जौर जिसने जीवन-काल में प्रायश्चित्त 
ने हो सकनेवाले पाप-भोग के छिए अनन्त नरक्यातना वा विधान क्या है । जहाँलहां 
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विचारक और सावु-सन्‍्त लोग यदि हुए भी हे तो उनकी आवाज अरण्य-रोदन की 
तरह अनसुनी रह गई है। उनपर ध्यान नहीं दिया और उन्हे गलत समझा गया 
हैं। याखिर मानवता की परम आवश्यकता की घडी में लियो टॉल्स्टॉय का उदय 
हुआ । यूवावस्था में उन्होसे मेने प्रकाश पाया हैं और उनकी कथाकार की धन्य-अक्ति 
का मे कृतज्ञ हूँ । उनके लेखों से लोगो में अपने सम्बन्ध में प्रश्नालोचन पैदा होता हैँ । 
वही फिर फल लाता है । टॉल्स्टॉय से पश्चात्‌ महात्मा गाधी हमारे समक्ष हे । उन्होने 
ईसामसीह के शिक्षा-स्रोत से टॉल्स्टॉय ने जो उन शिक्षाओ का स्पष्टीकरण किया, उससे 
तथा पवित्र हिन्दू-शास्त्रो से प्रेरित होकर अहिंसा का सन्देश ग्रहण किया और जीवन के 
हर विभाग में उसका उपयोग किया हैं और उससे ऐसे तकं-सिद्ध आकर्षक रूप में सामने 
रबखा है कि हजारो पिपासु आत्माओ को तृप्ति होती है । उस सन्देश में हृदय पर 
अधिकार करने का वड्ा वल है और वह विज्ञानयुकत भी है ।' 
ईसाई साथु-सन्‍्तो के सदृश गाधीजी को भी ईदवर निरचयपूर्वक नीतिवान 
और व्यक्तिवत्‌ रूप में प्रतीत होता है । यह तो है ही कि ईव्वर अपौए्पेय हे । यहाँ 
दोनो क्री मान्यताओ में में कोई भेद नही देखता । न तो पुनर्जन्म का हिन्दू-विश्वास 
उनके व्यावहा रिक उपदेश पर कोई ऐसा प्रभाव डालता दीखता है, जिसपर किसी भी 
तरह एक ईसाई को आपत्ति हो सके । और गाधीजी के लेखो मे, कही इस प्रकार 
का सकेत मुझे नही मिला कि ईइ्वर में, पुरुष-रूप, वह क्रोध की किसी भावना या दण्ड 
के किसी कार्य की गुजाइश देखते हो | यह तो घन-तृष्णा है, मनुष्य का अहकार और 
स्वार्थ है, जिसका दण्ड मनृष्य स्वय भोगता है और नप्ठ होता हैं। गाधीजी कहते है, 
४“ ईइवर प्रेम है ।” “वह तो सहिष्णुता का अवतार है ।” “उसका तन्‍त्र ऐसा सम्पूर्ण 
प्रजातन्त्र है कि उसकी दुनिया मे समानता नहीं हो सकती ।” पाप-फल और कर्म- 
सिद्धान्त की व्याख्या मे गाधीजी निर्गुण-निराकार ईव्वर के तत्त्व की मानते मालूम 
होते है । वोहेम और लॉ और कुछ अन्य आधुनिक विचारको ने कर्म मे ही फल-शान्ति 
मानी है । वह शायद सत पॉल की मान्यता थी । गावीजी भी उसके बिल्कुल समीप 
१ यहाँ स्मरण दिलाना अच्छा होगा कि दक्षिण अफ्रोका को अपनी पहलो सादें- 
जनिक अहिसक्त प्रवृत्ति के आरभ में गाघीजी अपनेको टॉल्स्टॉय का शिष्य मानतें थे। 
अपनी सब प्रवृत्तियो का विवरण लिखकर गाधीजो ने टॉल्स्टॉय को भेजा था। सन्‌ 
१९०३ में (अपनी मृत्यु से कोई सात वर्ष पहले) टॉल्स्टॉय ने जवाब में एक लम्बा 
पत्र दिया | वह पत्र बडे काम का हैँ । अन्त सें उसके जो वाक्य थे, वे भविष्य-वाणी 
जैसे लगते हें । लिखा था “दुनिया के इस दूसरे छोर पर रहनेवाले हमलावरों को 
मालूम होता है कि वहाँ ट्रगन्सवाल में जो आप कर रहे हे वह वहुत ही आवदयक काम 
हैं । ठुनिया में जितने काम किये जा रहे हे, उन सबरमें महत्वपूर्ण आपका काम है । 
उसमें ईसाई देश ही नहीं, बल्कि दुनिया के सब देश भाग लिये बिना बच नहीं सकेगे।” 
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है । गाधीजी के आदर्ण में जो एक अगम्य निष्ठा हूँ उससे पापीमात्र के निरन्तर और 
अनिवार्य उदार के तत्त्व का और ईश्वर के साथ मनृष्य-जाति की वास्तविकता एकता 
के तत्त्व का भी प्रतिपादन होता हैं। “आत्मा सवकी एक हैं. में इस तरह पापी-से- 
पापी के कर्म से अपने आपको अलग नही करता मेरे प्रयोग ( अर्थात्‌ सत्याग्रह ) 
में इसलिए तमाम मतृष्य-जाति का सवाल आ जाता है ।”£ 
पर दूसरी ओर यह कोई अचरज की वात न होगी यदि मेरे समान एक पश्चिम 
देश के ईसाई को गावीजी के समूचे कार्यकम में सहमति न हो सके । उदाहरण के लिए, 
विवाह के सम्बन्ध में उनके विचार अहिंसा से संगत न मालूम होकर आत्यन्तिक 
काया-दमन के लगते है । उनकी स्वदेशी की धारणा और शुद्ध हिन्दू राष्ट्रीयता भी 
यथार्थ सनातनी अथवा ईसाई अहिसा-सत्याग्रह की प्रकृति से असगत और विभिन्न या 
विपरीत भी जान पडती हैँ। पर दिन-पर-दिन यह हममें से अधिकाधिक पर प्रकट 
होता जाता है कि जैसे कि एक भारतीय मिणनह्री ने कहा है, “सत्याग्रह, जोकि गाघीजी 
बतलाते और आचरण में लाते हैँ अथवा उनके सच्चे अनुयायी जीवन में जिसे उतारते 
है, वह ईसाई-धर्मं की मूल शिक्षा से एकदम अभिन्न है । वह बुराई को प्रेम से जीतने 
और स्वेच्छा से स्वीकार की गई और प्रीति के साथ वरदाश्त की गई वेदना के बल 
से पाप को धर्म मे परिवर्तित कर देनेवाले गाश्वत सिद्धान्त “क्रॉस” यानी आत्म- 
#भाहुति और यज्ञ-धर्म का दूसरा रुप हूँ । 
ईसाइयो को इस बात का तो सामना करना ही होगा कि ज्ञाहिरा तौर पर उनके 
सम्प्रदाय का न होकर वह एक सनातनी (कट्टर) हिन्दू हूँ | टॉल्स्टॉय की ऐसी ही भिन्न 
स्थिति की भी कल्पना कीजिये जिसने कि क्रॉस के आहुति-धर्म के सार को पाया हैं 
और समाज के लिए उसके परम महत्त्व को समझा हैं | वह हूँ जो असलियत में ईसा- 
मसीह की दूसरो के पापो का प्रायश्चित करनेवाली और जीवनदा यिनी मृत्यु के रहस्य 
को धारण कर सका हू, और वह हूँ कि उस सन्देश के प्रति अपनी तत्पर लगन और 
“निष्ठा से हजारो आदमियो में वँसी ही त्याग की स्फूर्ति भर सका हैं। वह घन-नृष्णा 
»को परास्त करता आया है और काया के विकारो में कभी फंस नहीं गया । मुझे विश्वास 
है कि जन्म और स्वभावगत हिन्द्र-सस्फारों की वाघा न होती, तो ईसामसीह की 
शिक्षा का ऋण ही नही, वल्कि स्ववा ईसामसीह के जीवन के सर्वोच्च आदर्ण और 
उसकी प्रेरक आत्मा को आज गाधी अपने सत्याग्रह के मूल में रवीकार करते । 
जब सोचता हें कि मनुप्य-जाति के इतिहास पर सत्याग्रह का क्‍या प्रभाव पडेगा, 
क्या परिणाम इस सम्पर्क का होगा, तो कल्पना कुछ इस तरह की सम्भावनाये प्रस्तुत 
करती है । अधिनायक तय्वाले राष्ट्रों की रीति-नीतियां कैसी भी बुरी हो, उेक्नि 
धामिक बुद्धि के लिए तो परिस्धिति के दो पहलू विचारणीय हे । एक तरफ प्रजातन्त्र 
१ सन्‌ १९२४ में दिल्ली में उपवास के समय के गाधीजी के चचन । 
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कहे जानेवाले पश्चिम के राष्ट्र हे। सभ्यता, सस्कृति या धर्म के विषय में यही देश अगुआ 
है । पर ये दुनिया की जो वहुत सी जमीन, माल और सावन अपनाये बैठे हैँ, उसमे और 
मुल्कोी के साथ वरावरी का बँटवारा करने को वे तैयार नही हे | उबर खुलकर जोर की 
आवाज के साथ यही देश ऐलान करते है कि उनके पास जो कुछ भी घन-जन-साधन उप- 
लव्य है, उत सबको लडाई में झोक देने को वे तैयार है। आधुनिक लडाई का रूप कल्पना 
में न लाया जाय तो ही अच्छा है। उसके ध्वस की तुलना नही हो सकती । और यह 
युद्ध होगा किसलिए ? इसलिए कि आसपास के जो भूखे देश लूट में अपना भी हिस्सा 
भाँगते हे उन्हे टूर ठिकाने ही रक्‍्खा जाय। धन-दौलत और अधिकार के पीछे बेतहाशा 
आपाधापी और होडा-होड लगी है । तिसपर उस वृत्ति में आा मिली है बुद्धि की चतु- 
रता । आदमी का दिमाग बेहद बढ गया हूँ । प्रकृति को शक्ति और मनुप्यो के सगठत 
को काबू मे करके अब वह बहुत कुछ कर सकता है | नतीजा यह हुआ है कि भारी 
शक्ति वटोरकर छोग उन आसुरी वृत्तियो को पोस रहे हे । ऐसे क्या होगा ” होगा 
यही कि सारी दुनिया में डिक्टेटरशाहियो या कि अन्य तन्त्र-शाहियो के गृद्ट छोक-तृष्णा 
और गणक्ति-सचय की प्यास मे आपस में घमासान मचायेग और प्रजातन्त्र नामवाले 
देश भी उन अन्य तस्त्र-शाहियो की ताकत का मृकाविला ताकत से करेगे | इस तरह 
मुसीबत और बढ़ेगी ही । त्रास वढेगा, दैन्य बढेगा | छोम और आतक का दौरदोरा 
होगा | क्योकि आज की-सी लडाई की भीपणता के वीच या तो यह है कि पजातन्त्र, 
राष्ट्र दृढ्मनो की ज्यादा मजबूत हिसा-शक्ति के आगे हार कर नष्ट हो या फिर अपने 
ही अन्दर सैनिक वर्ग और वृत्ति-प्रधानता वढते जाने के कारण, आवश्यकता के बोझ 
से स्वयं अपने में ही डिक्टेटरशाही उपजाकर उसके हाथो पडकर नष्ट हो । 
उसके वाद फिर तो विश्वव्यापी पैमाने पर पुराने रोम-शाही के खुले दोर का 
समय होगा ही । दया और धर्म की पूछ तब नहों होगी। पर जैसा कि सणस्त्र विरोष 
के मिटने के वाद, रोम-राज्य भी धीरे-धीरे उदार और निष्पक्ष होने लगा था, वैसे हीं 
दुनिया की यह एकच्छत्रता स्वेच्छाचारी और जड्ववादी रहते हुए किसी कदर कर्मी 
सस्ती की ओर एवं एक निरकुणश की वृजुर्गंशाही की ओर झुकेगी । ९४ 
प्र फिर भी हाजारो लाखो स्त्री-पुरुप होगे जो निरकुशता के हाथो विकेगे नहीं, 
ने उसके मूक साधन वनेगे | उनका इन्कार दृढ रहकर बढता और फंड्ता ही जायगा। 
कप्टों से पवित्र, जन जने ऐसे वहत सस्या में समुदाय होते जायेंगे । ईसाई उसमे होगे, 
बौद्ध, हिन्दू, मुसलमान या अन्य धामिक वर्ग होगे । ये समूह आपस में पास खिंचेगे 
और इकटठे वनते जायेंगे । वे सहिष्णू होगे और रह-रहकर उनपर अत्याचार टूटेगा । 
( ईसाई होने के नाते यह विश्वास मुझे है कि अन्त से जाकर ईसा के सच्चे विसर्जन 
धर्म के ही किसी स्वरूप की विश्वव्यापी विजय होगी, चाहे फिर उसमें सदियाँ हीं 
वयो न लग जायें । ) य सब समुदाय सरकारी अत्याचार या जनता के अनाचार के 
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प्रतिकार का जो उपाय करेगे, वह अहिसा-सत्याग्रह ही होगा, अधिक सगठित, अधिक 
व्यापक, अविक अनुणासित, तेजोमय और विमल | पर भविष्य का वह प्रौढ़ आन्दोलन 
होगा इसी शिज्रु समर्थरूप में, जिसे हमारे इस यूग में गाधीजी ने जन्म दिया हैं । और 
आगामी सतति के छोग गाधीजी की तरफ और उससे भी पीछे टाल्स्टाब की तरफ 
उनके नवयुग के ख्रप्टा के रूप में देखेंगे । कुछ कार तो अवध्य निरकुण विश्व के 
नियता अधिनायकजन, अपना वाह झत्रु न देखकर छोकमत को, खास तौर से नई 
पीढी को अपनी ही तरह की शिक्षा से छा देगे और सदा के छिए अजेय दिसाई 
देने लगेंगे । छेकिन आदमी के अन्दर की दिव्यात्मा को इस प्रकार दफनाकर कबतक 
रखखा जा सकता है । अन्तत शासक-वर्ग की शवित अन्दर से घीमे, पर निश्चितरप 
में क्षीप और सोखली होती जायगी । बुराई मे, अव्वल तो, स्वयं ही अनिवार्य नाग 
का बीज होता है, जो बढता रहता हैं । जौर यदि सदभावनावाले छोग पथम्रात जौर 
अबीर हिंसा का आश्रय लेकर उसे न छेडे तो वह नाथ और भी णीघ्य आजाय । यानी 
उस शासन-श कित के प्रतिस्पर्डी दलों में फूट पैदा होने छग जायगी। दढ बढ़ते जायेंगे 
और घरेलू यूद्ध-कलह मच जायगा । इन लडाइयो में असहयोगवाली सत्याग्रह-मावना 
के व्यापक प्रचार के कारण, लडानेवाल। को बरसों गृजर जाने पर उनकी छटाई लडने 
के लिए इस दुनिया से कम-से-कम छोग हथियार वनकर मरने को राजी मिलेगे। जाखिर 
इस धरती पर लछासो की सरया में ऐसे स्त्री-पुम्प तैयार हो जायेंगे, जो सबकुछ सह 
लेगे, पर अहिंसा, अन्याय और धन-तृष्णा के हाथो अनुचित अस्त बनने को राजी 
न होगे । 

साथ ही, यह विष्वास और आगा करने के लिए मजबून कारण हैं कि सद्‌ भावना 
का प्रभाव सत्याग्रहियो के सो से फूट-फूटकर थे घर्ने शासकों और उनके अनप्राश्यो 
की छावनियों में छाता जायगा । यह प्रभाव कोरी निपषेवात्मक साथता का नही होगा 
बल्कि सक्षम प्रेम वा वठ उसमें होगा | उस श्वर की निप्ठा का उसे बंद हागा, जो 
ईसा में मूतिमान्‌ हआ, या कहो, बद्ध जथवा कृष्ण में मूनिमान्‌ हुजा। वही ईश्वर 
स्वयं उनका नेता और नाता होगा । वास्तव में वही सत्य होगा, वहीं प्रेम होगा | वह 
प्रेम का अधिप्ठाता प्रभ होगा और सबके हृदय में प्यर्ग का राज होगा। इस प्रवार घासव 
लोग भी उनति करते-करते इस विपम सघर्य के परिणामस्यनंप अधियाधिक मनूजानित 
व्यवहार के योग्य बनेंगे और शासन-शातिति के भद़े के हिए सत्पाप्रहियों फी उपयागिता 
पहचानकर उन्हे स्वराज्य और स्वतर्म की अधिजायिक स्वतन्नता देंगे । बर्च-शास्त ये 
क्षेत्र में इस स्यतन्तता का अभिव्राय होगा कि धर्म-सप स्वावलूम्बी होगे जौर मशीन के 
प्रिफारी प्रभाव से बचे रहेगे। वही मणीने रफ्सी जायेगी जौर ह पायेगी जो मनुष्य वे 
सम्पूर्ण विकाप जोर पद्म जबवा जन्तु-जगन्‌ के भी सौन्दर्य जौर सुस हे पिशद्ध न क्लोमी । 
सत्याप्रही-धर्म-सघो में अधिकनले-जविक साथा में छोग विचयर सावेगे, बहातव कि 
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ससार के अगभूत बडे-बडे साम्राज्यों के अन्दर ऐसे सत्याग्रहियो का बहुमत होता 
चलेगा। वे सत्याग्रह की शक्ति में इतना पर्याप्त विश्वास रक्‍खेगे कि कहे कि शासन- 
सत्ता का मूलाधार वही सिद्धान्त हो सकता हूँ | उसके वाद तो छुट-पुट सनकी या 
झकक्‍्की-से ही छोगो के दल शेष रह जायेगे । उनके हाथो अधिकार भी कुछ न होगा । 
पर वे भी फिर स्वय ही ऐन्द्रिक विलास या तुष्णागत कर्म के चक्कर से ऊब्र चलेगे। 
क्योकि सव ओर उन्हें ऐसे लोगो का समाज मिलेगा जो विना धैयें खोये, न किसी 
प्रकार का आवेश लाये, सब सह छेगे और किसी तरह का बदला लेने से इन्कार कर 
देगे । वह समय होगा कि देवद्गत ईसा के ये वचन पूरे होगे कि “धन्य हें वे जो नम्र 
(शान्त, अथवा अहिसक) है, क्योंकि वे घरती पर राज करेगे ।” राज्य | ---नरलोक, 
सुरलोक, दोनो का राज्य ! 

वस, यहाँ आकर कल्पना हार बैठती है । आप कह सकते है कि यह तो आदर्श 
की बात हुईं | पास से चित्र देखने से निराशा होती है, दूर रखकर देखने से ही आशा 
होती है। पर बरी-से-बुरी सम्भावना और भछी-से-भली आशा का सामना करने 
की आदत रखना उपयोगी होता है । हो सकता है कि विधाता की ओर से कोई 
अभूतपूर्व सकट आपहुचे जिसमे मानव-जाति ही का ध्वस होजाय, कौन जानता है ! 
पर यदि ऐसा नही है, और इस धरती” पर यदि एक दिन शान्ति और न्याय का 
साम्राज्य स्थापित होना ही है, तव तो निश्चय ही रास्ते मे कुछ विघ्न-बाधाओ के 
मिलने की हमे आशा रखनी ही चाहिए । ईश्वर का काम अचूक है, पर वह जल्दी का 
नही होता । और मनुष्य के भीतर का विकार भी नष्ट होने मे शीघ्रता नही करता 
दीखता | पर यदि, और जब, इस धरती पर राम-राज आयेगा तथा आदमी और आदमी 
के (गाधीजी तो कहेगे कि आदमी और पशु के भी) बीच देप और कलह की, कम-से- 
कम बाहरी, सम्भावना तो मिट ही जायेगी, उस समय यह आशका क्ृपाकर कोई न 
करे कि ज़िन्दगी यह वीरान और सुनसान जगल की तरह हो जायगी, दिलचस्पी की 
वात कोई न रहेगी और सब ऊवबने जैसा होजायगा । नही, हम विश्वास रख सकते है 
कि चैतन्य की असीम सृजन-शक्ति चुप नहीं बैठा करती और उसकी गति और प्रवृत्ति ” 
के लिए सदा असीम अवकाश रहे ही चला जायगा | ईश्वर की रचना में तो अतोल 
भेद और अनन्त रहस्य भरा पडा हैँ । आदमी की चेष्टा उसके अनुसन्धान में बढ़ती 
ही जा सकती है । और यही होगा । पर तब प्रेरणा प्रीति की होगी और कर्म यत्रार्थ 
होगा । वहीं प्रेरणा और वैसा ही कर्म है, चाहे वह स्वल्प और अविकसित रूप में ही 
क्यो न हो, जो हिन्दुस्तान की जनता को इस समय उभार दे रहा है । 

आनेंवाले सार सकट और अन्धकार से भरे हो सकते हे । पर बे ही प्रकाश और 
आनन्द से भी भरे होगे । इन पक्तियों का लेखक कृतन्नता के साथ यहाँ स्मरण करनों 
चाहता है कि कैसे चालीस वरस पहले लियो टॉल्स्ट्रॉय के स्फूर्तिमय वचनों को पढ़कर 
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उसने युद्ध-अतिकार और स्वेच्छा से वरण किये हुए दैन्य-दा रिद्रय के आदर्ण मे हिच- 
किचाहट के साथ कुछ प्रयोग भ्रृस्ू किये थे। फलूस्वस्प काफी दिन जेल की कोठरी 
का भी उसे अनुभव हुआ। भला होता यदि उसके प्रयत्न वाद में भी उस दिला मे 
जारी रहे होते । आज तो वह इच्छा-ही-इच्छा है । तो भी उस भारतीय महापुरुष के 
प्रति, जिसे उस रसी मह॒पि का आज का स्थानापन्न कहता चाहिए, श्रद्धाजलि मेट 
करने के अवसर के लिए यह लेखक परमक्ृतन्न हैं । 
हाल ही में स्वर्गवासी हुए कवि यीद्स ने कहा है कि /'मेरी कवि-वाणी चिर- 
नवीन है ।” यीट्स का कहना सच ही था। पर यह और भी सच है कि श्रमज्जेर, आयु- 
' जीणं, मोहनदास गाधी के ओठो से प्रस्फुटित हुआ जआत्म-जक्ति का सन्देश सदा अजर-अमर 
हैं। वह नित-नवीन है--पतालीस वर्ष पहले जब वह अध्यात्म-पुरुष पहले-पहले सत्य के 
साहसपूर्ण प्रयोग कर रहा था, उस समय से भी आज वह नवीन हैं । क्योकि क्या जायु 
के वर्षों के साथ-साथ वह पुरुष भी क्रम-क्रम से अजर-यौवन और दिव्य-तम्त उस सत्‌ 
शक्ति के स्रोत ईश्वर से अभिन्न ही नही होता जा रहा है ”? उस चिदानन्द चैतन्य के 
साथ उत्तरोत्तर एकाकारता क्या उसे नही प्राप्त हो रही है, जहां मृत्यु द्वारा जीवन 
का वरण किया जाता है ? हो सकता हैं कि ईसाई होने के कारण या समाज-दर्भन की 
ओर से वस्तु-विचार करने की आदत की वजह से हम पश्चिमी ईसाई उनकी दृष्टि 
की स्पष्टता पर मर्यादाये भी देख पाते हो ! पर यह तो असदिग्ध हैँ कि गावी हमारे 
युग के महात्मा है। वह _क्‍त मानवता के अवतार हैँ, नवजाग्रत समाज के और 
विश्व के भविष्य के वह अग्रदूत है । और भावी विश्व का वह रुप अब और इस 
समय भी हमारे वीच जन्म-काल में हैं। वस, यदि हम ही अपना कत्तंव्य निभाना 
जान लेते ! 
अस्तु, हम जो ईसामसीह की छाया के नीचे खडे है, भक्ति-भाव से उस पुरुष- 
श्रेष्ठ को प्रणाम करते हे। उसके सत्याग्रह-सघ के सच्चे सदस्थो को भी हमारा प्रणाम 
«ही! उन्होंकी भाति हम भी ईश्वर की अमरपुरी के, अपनी स्वप्नपुरी के, समर 
. नागरिक है । 


$ शप 
ब्रिटिश कामनवेल्थ को गांधीजी की देन 
ए० बेरीडेल कीथ, एम ए., डी. लिट, प्ल-एल. डी; ६. एफ. वी. प 
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हममे से कुछ के लिए महात्मा गाधी के जीवन की विशेषता इसीमे है कि वह, 
ऐसे ससार में जो अपने व्यावहारिक कार्यो में आदर्श पर ममल करने का विरोधी है, 
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आदर्शवाद के पथ पर चलते हुए अनिवार्यरूप से सामने असख्य कठिनाइयों के होते 
हुए भी आदर्श की शाप्ति के लिए किये गये दृढ तथा निरन्तर प्रयत्नों का द्योतक है। 
दक्षिण अफ्रीका मे मानवीय व्यक्तित्व का मूल्य मनवाने के लिए उन्होने जो सेवाये की 
हैं, उनको ब्रिटिग कामनवेल्य के इतिहास में अवण्य ही प्रमुख स्थान मिलेगा । दक्षिण 
अफ्रीका के अफ्रीकन भाषा-भापी लोगो का सिद्धान्त ही यह था कि क्‍या धर्म और क्‍या 
राजनीति, दोनो में गैर-यूरोपियनों के साथ समानता का बर्ताव नही किया जा सकता । 
वहाँ भी गावीजी तने इस सिद्धान्त पर आग्रह किया कि मनृष्य-मनुष्य समान है और 
जाति या वर्ण के आधार पर किया गया कृत्रिम भेद युक्ति-विरुद्ध और अनैतिक है । 
उन्होने वहाँ भारतीयों की स्थिति में भारी सुधार किया और दक्षिण अफ्रीका मे उनकी 
स्थिति की समस्या को एक नई रोशनी में रक्खा। इस काम में जिन विरोधी शक्तियों 
का उन्हें सामना करना पडा, उनके बल की ठीक कल्पना होने पर ही हम समझ सकते 
है कि उनका उक्त काम उतकी सब सफलताओ में सर्वोपरि था। यह बडे दुख की 
वात है कि उनके वहाँ से चले आने के बाद वह सकीर्णतासूचक वर्ण-भेद फिर से वहाँ 
होगया है । लेकिन जबसे महात्माजी ने भारतीयों मे आत्मसम्माव की भावना भरी 
और इस विचार का निषेध किया कि अपने वडप्पन के लिए एक मनुष्य या मनुप्य- 
समाज द्वारा दूसरो का शोपण करने में बुराई नही, तवसे वहॉके भारतीयों की विरोध 
करने की गक्ति बढ वहुत गई है । कुछ समय के लिए यह आदर्श दवा रह सकता है, 
पर यह खयाल नहीं किया जा सकता कि वह बिलकुल ही मिट जायगा | केनिया और 
जजीवार में भी उनके सिद्धान्तो का अच्छा परिणाम हआ और उनकी वजह से वहुकिे 
अग्रेज़ों ने इग्ल॑ण्ड मे अपने प्रभाव से भारतीय हितो का उचित ध्यान रक्खे बिना इन 
स्थानों का,शासन खुद हथिया लेने का जो प्रयत्व किया था, उसका असर कम होगया। 
महात्माजी के प्रयत्व भारतीय हितो तक ही सीमित नही रहे । जिन सिद्धान्तो का 
उन्होने प्रचार किया, वे अफ्रीकन लोगो के भविष्य पर भी मानव रूप से लागू होते है। 
उन्होंने कभी इस वात का समर्थत नहीं किया कि भारतीयों को अपनी ऐतिहासिक - 
सस्क्ृति ओर सभ्यता के आधार पर केवल अपने समानाधिकार का दावा करके सन्तुप्ट 
होजाना चाहिए और अफ्रीका के मूल निवासिप्रो को कमीना समझने और दासवृत्ति के 
योग्य मानने में यूरो पियतो का साथ देना चाहिए । 
भारत में उन्होंने इसी सिद्धान्त की शिक्षा दी कि भारतीय भी मनुष्य-मनृप्य सब 
समान है । इसको किसी यूरोपीय से घटकर न माने । इस प्रकार उन्होने अपने उन 
भारतीय साथियो के लिए कुछ घर्म-सकट ज़रूर पैदा कर दिया, जिनके धर्म-ग्रन्थों में--- 
अन्य सव देशो के पुराने धर्म-ग्रन्यों के समात ही--मनृष्य-मनुष्य मे असमानता पर 
ईश्वरीय स्वीकृति की छाप छगादी गई है । परन्तु उन्होंने भारतीयों का आत्म-भासन का 
अधिकार स्वीकार करने में यूव्तिस्प से जो सबसे वडी अडचन पेश की जाती थी उसका 
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अन्त कर दिया । वह अडचन यह थी कि नीची श्रेणी के समझे जाने वाले छोगो का हित इस 
बात में नहीं हैं कि उनका भाग्य उन छोंगो के हाथो में सौपा जाय जिनके लिए ऐतरेय 
ब्राह्मण मे कुछ छोगो को शेप मनृप्य-समाज का सेवक होने और आवशच्यकता पडने पर 
घरो से बाहर कर दिये जाने और मार डाले जानेतक का विवान किया गया है। 
महात्माजी ने अछतो का जो पक्ष लिया और उससे हिन्दृ-धर्म के सबसे अच्छे सिद्धान्तों 
को बढावा देने में जो सफलता मिली, ये सब वाते उनके चरित्र की विज्वेपताये है और 
कालान्तर में उनके चरित्र का सबसे प्रमस अग रहेगी | ऐतिहासिक विकास के 
महत्वपूर्ण क्षणों का अव्यय्न करतेवाले विद्यार्थी को इन बातों से शुद्ध सन्‍्तोप मिलेगा। 
लय सरकार के साथ अहिसात्मक असहयोग के भिद्धान्त का इतिहास तो बडा विवाद- 
ग्रस्त हैं। सावारण मनुष्य की प्रकृति से जो आबगा की जासकती हूँ, इस मिद्धान्त पर 
अमल के लिए उससे कुछ अधिक योग्यता की आवश्यकता है, क्योकि मनृष्य तो स्वभाव 
से ही लडाका हैं, और जिन लोगो ने अहिसा के सिद्धान्त के प्रचार का वीडा उठाया, 
वे सूद अपनी आदि भावनाओं को शिकार होगये | फिर भी इतिहास बतछाता है, जौर 
इससे कोई इन्कार नहीं कर सकता किन जाने किस अगम्य मनोवैज्ञानिक कारण 
से त्रिटिग सरकार जिन सागो की निरे यूक्ति-बल द्वारा पेण किये जाने पर उपेक्षा 
करती रही, उन्हीको उसने तब झट स्वीकार कर लिया जब उन्हें मनवाने के लिए 
उसके गासन में अअचन सडी करदी गई । अत यदि महात्माजी ने ऐसी नीति अपनाई 
जिसमे हिंसात्मक कार्यों का खतरा था और जिनको अमल में लाने पर वास्तव में ऐसा 
हुआ भी, तो भी यह मानना पडेगा कि वह उन थ्येयो को केवल इसी प्रकार प्राप्त कर 
सकते थे जिन्हें वह भारत के लिए प्राणप्रद समझते ये । भारत के प्रान्तों में प्रान्तीय 
स्वराज्य पर जो अमल हो रहा हैं, वह ब्रिध्थि कामनवेल्थ के इतिहास की आत्यन्त 
विशज्िप्ट घटनाओ में से एक हैं। और यद्यपि जीवित और दिवगत महापुरुषों में से 
और कड़यो को भी इसका श्रेय हैं, पर महात्माजी के समान किसी दूसरे को नहीं। 
अह वस्तुत उनका एक स्थायी स्मारक हैं । सस्क्ृत-साहित्य की यह अद्वितीय विशेषता 
<है कि वह ऐसे अर्थपूर्ण इलोको से भरा पडा है, जिन्हें इस देव-भापा को पढानेबाला 
प्रत्येक विद्यार्थी चचपन में ही याद कर लेता हैँ । मालूम होता है कि ऐसा ही एक 
इलोक बालक गाधी के मन पर अफ्रित होगया था, क्योकि यह इलोक उस आदर्श को 
प्रकट करता हैँ, जिसमे पूरा करने के लिए उन्होंने अपना सारा जीवन निछावर कर 
दिया । वह इलोक यह है -- 
अय निज परोवेति गणना लघुचेतसाम्‌ । 
उदारचरिताना तु वसुधेब कुटुम्बकम्‌ ॥ 
(यह हमारा हैँ जौर वह पराया, ऐसा ख़बाल तो छोटे दिल के 
है, उदार-चरित व्यक्ति तो सारी दुनिया को ही अपना कृटम्ब मानते 


लोग किया करते 
हैं) 
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हम ऐसे बडे ज़बदंस्त और चकक्‍्करदार सघर्षो के यूग में रह रहे हैं जो मानव- 

इतिहास में शायद ही पहले कभी हुए हो । काल और अन्तरिक्ष पर विजय पालेने से» 
अब एक-दूसरे से अकूग होने का विचार ही अ्रमपूर्ण जान पडता है । गत महायुद्ध से 
पू्वे ससार के सभी देगा में सचमुच अल्पसख्यकों का, चाहे उन्होने किसी सिद्धान्त का 
दावा क्यों न किया हो, राज्य था । परन्तु आज इसके विपरीत जनता जागी हैं, अथवा 
यो कहे कि सभी जगह वहुसख्यकों के हाथ राजनैतिक और सामाजिक शक्ति आई है, 
जिससे वह जवदेस्त शक्ति बन गई है, बल्कि बहुसख्यकत्व आज के युग का एक 
खास गुण वन गया है । जिस प्रकार विद्युत-शक्ति विद्युत की दो विरोधी धाराओं 
(पॉजीटिव और निगेटिव) की आवश्यक सहचारिता द्वारा व्यक्त होती है (जहाँकि 
एक ध्यूव अपने विरोधी ध्यूव को प्रेरित ही नही, वल्कि पैदा भी करता है) उसी 
प्रकार जीवन भी उन परस्परविरोधी और सघर्षशील शक्तियों का सतत-अस्थिरों 
सन्तुलन है, जिनमे से वहुत-सी ध्रवत्व गुणवाली हे । इसलिए ऊपर जिन 
परिवर्त॑नों की रूपरेखा बताई गई है, उन्होने ऐसी स्थिति पैदा कर दी हैं जहाँ मनी- 
वैज्ञानिक और आध्यात्मिक धरातल पर अश्रुतपूर्व शक्तियोवाली धाराये एक-दूसरे 
के साथ मिलकर काम करती हे । जितनी अधिक-से-अधिक शक्तिशाली विद्युद्धाराओं 
की हम कल्पना कर सकते हो उनसे इन घाराओ की तुलना की जा सकती है | ससार 
के ख़ास-खास आन्दोलनो के साथ जो निश्चित विचार जोडे गये है, उनका ठो कुछ 
महत्व ही नही है और वे हमेशा भ्रम मे डालनेवाले होते है । इसकी वजह पहली तो , 

यह है कि उनमें से हरेक को वनानेवाले उपादान इतने अधिक होते है कि वे सब उस 
नाम के अन्तर्गत नही आते । दूसरे जैसाकि समस्त इतिहास वतलाता है, एक आन्वोलव 
के 'नाम और रूप! के पीछे जो वास्तविक शक्ति रहती हैं और उसके नाम व रूप मे, 
कालान्तर में, समानता बहुत कम रह जाती है । बहुधा देखा ग्रया हैं कि एक आन्दो- 
लन एक खास उद्देश्य को लेकर चला । वह काहान्तर में ज॑से जीवन प्रगति करता 
गया, किसी दूसरे रूप मे ही बदल गया । इसलिए आज जितने ससारव्यापी आन्दोलन 
चल रहे हे और उनके लिए जो नाम रक्‍्खे गये है, मे उनको ठीक नहीं मावता। 
ससार का कोई राष्ट्र जो प्रजातत्र या समाजवाद या स्वतवता या अनीश्वरता के नाम 
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पर लड़ाई छेडता हैं, उस समय जो कुछ वह कहता है उसका वही मतलब नहीं होता 
जिसका कि वह दावा करता हैं। वास्तव में तो सव-के-सब अधेरे मे उस उद्देग्य के 
लिए जो उन्हें अभी तक सादूम नहीं है, भटऊते फिर रहे है। उस उद्देग्य की आपिरी 
स्परेखा उसी समय मादूम होगी जब कि वे ने केवल गरभविस्था (जिसमे कि हरेक 
इस समय हूँ) से बाहर ही आा जाये, बल्कि उसके बाद काफी बढ़ भी जाये । आज 
मनुष्य जिन उद्देग्यों और व्येयो के लिए छठ रहे है, उनमें से कोई भी अन्तिम विजय 
आ्ञप्त नही कर सकता, क्याकि सार इस समय संघर्ष के विद्याल क्षेत्रों में, भयकर 
गत़्ित के केच्रो में, बेटा हुआ हूँ । सधर्प के विस्फोट के अनतर जो कुछ बचे उसका 
उकानुरुप समन्वय ही अधिक स्थिर सन्तुछ्त पैदा कर सकता है । परन्तु यह समन्वय 
वडी दूर की वात है और उस तक पहुँचना बडा कठिन है । 

इसके साथ ही एक फेठिनाई और भी हैँ, जिस पर विचार करना हैं, और बह 
यह कि यह वात आसानी से नहीं कही जा सफती कि इस समय जो वढी-बड़ी गक्तियाँ 
काम कर रही है, उनमे से कौनसी देर तक टिकी रहेगी और कौनसी थक्ति, जियका 
उस समय अस्तित्व भी नहीं है, ससार्व्यापी गक्ति बन उठेगी। लेकिन अगर हम 

यहाँ पर दो सिद्धान्तो को समझ छ, जिनकी महत्ता को अभीतक भायद ही समझा गया 

हैं तो वे हमे एक अधिक सच्ची भविष्यवाणी करने में सहायक हो सकेंगे। इनमें से 
पहछा सिद्धान्त तो प्राचीन चीन की देन है । इसके नहुसार प्रत्येक ऐतिहासिक घटना 
7६४ वे पत्यक्ष ल्‍ूप में घटित होने के पच्चीस वर्ष पूर्व ही घटित हं।जाती है । कन्पना 
यह हूँ कि आज के बच्चे, न कि आज के वयस्क उप, पच्चोस साल में दुनिया पर 
राज्य करेगे, अत उस भविष्य के “प्‌ का अनुमान बच्चो के जीवन बीर भावना का 
ठीक अन्दाज़ लगाकर कर सकते है । दूसरा सिद्धान्त है कवच नियम का सिद्धान्त (ला 
आँव पोडेरिटी) ९ इसके अनुसार शत्वेफ क्रियाणील कगिति (यदि हम इसे ज्योतिष 
की भाषा में कहे तो ) आवत्व गृणवाल्ती विरोधी भवित के साथ सम्बन्ध जोडती है । 
इसी अकार एक दृद सिद्वान्त, अपनी ईडेवा व अक्वित के कारण, एक विरोधी भिद्धान्त 
पैदा करता जौर उसे बल देता है । 

डक आन्दोलन एफ ही दिया में जितने ज् रो से चरेगा, उतनी ही तेजी से उसका 
विरोधी दिया में आन्दोलन हं।ने की सम्भावनाय है । भेरे विच्चार में केवल उसी दृष्टि 
से कुछ सवावता के भाथ महात्मा बाची की ए तिहानिक पह्त्ता वा अनुसान लगाया जा 
सकता हूं । उसे विद्ारू दृष्टि से तो उनकी महत्ता वान्तव में बहन बडी मालूम हाती 

९ यह सिद्धान्त यह है कि एक भोतिक पदाय्य में दो वित्तेधो गण होते है । जंसे 
क्षि चुम्बफ रोहे में एक और लोहा सोचने का गृण ओर दृत्तरा छोहे को पोछे घकेछने 
फा भृण । आर एक प्रकार के यृणवाले दो धू व एए-हुनरे के पान छापे जायगे तो वे 
एफ-इसरे फो पीछे घक्ते्ेगे। संपादक 
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हू । पहले कोई भी युग हिसा से इतना ओतप्रोत नही था जितना कि आज का हमारा 
यूग है । क्योकि आज सभी गोरी जातियोवाले देशो के बहुसख्यक जन किसी-न-किसी 
प्रकार हिसा के पक्ष में है । इसी प्रकार काली जातियोवाले देशो के बहुसस्यक भी 
इसके पक्ष मे है । इस सबको देखते हुए यह निश्चित हू; है कि बल-प्रयोग से ऋतन्ति 
करनेवाला यह आन्दोलन उस समय तक समाप्त नही होगा जबतक कि वह इस सबंध 
में इन सभी अवसरो व सम्भावित उपायो का प्रयोग न करले । पृथ्वी के किसी-त- 
किसी भाग में अनेको शताव्दियो तक लम्बी-लम्बी लडाइयाँ होगी, सघर्प ही सघर्ष 
होगे | और क्योकि ऐसा हो रहा है और होगा, इसीलिए अहिंसा के ज़ाहिरा निपेधा- 
त्मक विचार द्वारा प्रेरित किया हुआ आन्दोलन प्राण-सदृश एवं ऐतिहासिक महत्ता. 
प्राप्त कर सकता है, जो कि उसे इससे भिन्न परिस्थितियों मे न तो मिलती ओर न अभी- 
तक कभी मिली ही है । ऐसा इसलिए भी होगा, क्योकि अहिसा के आदर्श और उसके 
विरोधी आदर्श मे जो ध्ू व सघप है, वह एक ओर ध्यू वत्व (20877:7) अथवा धर व-सघपे 
का द्योतक है । वह हैँ साध्य बनाम साध्य की अपेक्षा साधन की प्रमुखता । और भेरे 
विचार से यही दूसरा ध्यू वत्व महात्माजी को एक पतीक के रूप में अमर बनाता है, फिर 
चाहे वस्तुस्थिति के धरातल पर उनके द्वारा आरम्भ किये गये आन्दोलन की सफलता 
कसी ही क्यो न हो । 

जेसुइट लोगो का सिद्धान्त हैँ कि 'लक्ष्य पवित्र हो तो साधन सब उचित है ।' 
(धर्माभिमानी पाइचात्यो ने सचमृच ही 'रेड इण्डियनो' के साथ व्यवहार करने मे इसी 
सिद्धान्त पर अमल किया था ।) परन्तु जबतक यह सिद्धान्त चलता रहेगा उस समय 
तक ससार की स्थिति मे वास्तविक एवं स्थायी रूप से सुधार होना दूर की बात है । 
विनाशकारी सावनो का प्रयोग बदले में प्रति-विनाशकारी साधनों को पैदा करेगा और 
इस तरह सिलसिले का अन्त न होगा । बुद्ध ने कहा ही है, “अगर द्वेष का जवाब 
द्वेष से ही दिया जाता रहेगा, तो ह्वेप का अन्त फिर कहाँ है ? ” ह 

ससार में आज बल-प्रयोग और आक्रमण द्वारा अपना प्रसार करने का ढंग चल » 
रहा हैं। आज सभी शक्तिशाली जातियो ने उसी ढंग को अपना रक्‍्खा है । और भी 
जैसे समय बीतता जायेगा, अधिकाधिक जातियाँ उस ढग में पडेगी । महात्मा गाधी हीं 
इसके विपरीत-ध्यू व ( ८०००६८:-००० ) अथवा विरोधी घारा के जीवित प्रतीक है। 
जिस प्रकार शान्तिवादी चीन को आत्म-रक्षा के लिए आक्रामक बनना पडा हैँ उसी 
प्रकार भारत मे भी, जहांकि और जातियो के साथ बहुत-सी छडाका और वीर 
जातियाँ भी रहती है, वहुत करके ऐसी ही घटनाये घटने की सम्भावना है । परल्तु 
महात्माजी तो पूर्वोक्त विरोधी-ध्यू व (अर्थात्‌ अहिंसा) के सबसे स्पष्ट, महानू, विशुद्ध- 
हृदय अव्यभिचारी प्रतीक रहेगे । वास्तव मे उस दिशा में अभीतक वह अकेले ही एक 
विशाल जन-आन्दोलन के प्रतिनिधि हे । अहिंसा वास्तव में हिन्दुओ के सबसे प्राणमूतत 
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आदर्णों से मिलती-जुलती हैँ, प्राणमूत इसलिए कि भारत के हृदय में इनकी गहरी 
जठ जमी ह#ई हैं । व्यक्तिगत रूप मे मेरी यह पक्‍क्री घारणा हैं कि महात्माजी एक 
दूसरे कारण से भी एक बडे ऐतिहासिक महापुरुष होगे। वह दो विभिन्न युगो के सधि- 
द्वार पर खडे हूँ । एक ओर तो ि भारतीय ऋषियों के पुराने आदर के प्रतीक है और 
दूसरी और वह बिलकुल आधुनिक जननायको की श्रेणी में भी गणनीय है | इस सीमा 
तक तो उनका ऐतिहासिक महत्व जॉन वेपटिस्ट के समान ही हुँ । एकागी ऋषि का 
तो मेरी कत्पना में भावी मानव-समाज में, “वसुवैव कुटुम्बक्म्‌”' की सजा देता हैं, 
बैसा कोई विशेष भाग बवब न हो सकेगा जैसा भूत काल में था। भविष्य का लक्षण 
होगा धर्म का और तेज का समस्वय । जीये का नम्नता के साथ वरण होगा । 

मानव-समाज के भविष्य के उस पुम्प में पूर्णता होगी आध्यात्मिक और भौतिक 
शक्तियों का उसमें समन्वित संतुलन होगा । और यदि कोई जीवित हैं जिसका भाग 
उस भविष्यत के पूर्ण पुरुप के निर्माण और आह्वान में सवसे मधिक गिना जायगा तो 

वह महाव्यक्तति है, युग-सधि का अधिवासी गावी । 


*$5 


जन्मोत्सव पर बधाई 
* ज्ञाज्ञ लेन्सवरी 
[ मेम्बर पालंमेण्ट, लन्दन ] 


ससार के प्रत्येक भाग के उन करोडो मनुप्यो का साथ देने में मझे सन्नता होती 
गउमय 


है, जो अवतूबर १९३९ में महात्मा गाधी के जन्मदिन के वारम्वार मगठमय पुन गमन 
गी कामना कर रहे है । 
न्‍ उन्होंने एक बडे आदर्ण की तत्परता से सेवा के लिए अपना भहान्‌ जीवन छया 
दिया है । भर अपने और भारत तथा समसार में अपने करोड़ो समर्थकों और मित्रो के 
जीवन द्वारा दिखछा दिया हैँ कि हरेक प्रकार की बृराई और पाप के विरूद्ध निष्किय 
अहिसात्मक प्रतिरोध में कितनी महती शत है । जिस युग में उनका जन्म हुआ हैँ 
(उसमें उनसे अधिक रूगन और निरतरता के साथ 'सत्य' का समयन करनेवाला ट्सरा 
कोई नहीं हुआ । हमारी यही कामना है कि वह पूर्व का ही नहीं, बरिक ससार के 
हरेक भाग के स्त्री-पुछपो का विद्व-शान्ति, विश्व-प्रेम, सहयोग औरत सेवा की दिया में 
नेतृत्व करते रहने के लिए युग-युग जीने रहे । 
१ लेप़र को प्रमुख पुस्तक ( ए070 70 पा८ छ० 778 ) का दूसरा अध्याय 
देखिए । 


* श्थ थ 
गांधीजी की श्रद्धा और उनका प्रभाव 
प्रोफेसर जान मेकमरे, एम. ए 
[ यूनिवर्सिटी कॉलेज, लन्दन ] 


पिछली सदी में एक अग्रेश कवि ने यह यह लिखना उचित समझा कि-- 
“पूर्व पूर्व है, पश्चिम पश्चिम, इन दोनो का मिलन कहाँ ?” 

जिस समय ये पक्तियाँ लिखी गई थी उस समय ये ऐसर” मत प्रकट करती थी, 
जिसपर गम्भीरतापुर्वक चर्चा भी की जा सकती थी | भाज तो यह मत निश्चितरूप 
से इतना अर्थ और तर्क-हीन है कि यह पद एक खासा मजाक बन गया है । मानवजाति 
के दुत यति से एक इकट्ठे होते जाने में बहुत-कुछ वजह तो यातायात के साथनों का 
विकास हैं | इसके कारण इतनी सुगमता होगई है कि एक देश के पुरुष को सब देशो के 
लोग आसानी से जान छेते हे और वह सहज ही अतर्राष्ट्रीय ख्याति का बन जाता है । 
स्वभावत प्रश्न और विस्मय होता है कि इन आधुनिक ख्यातियों मे कितनी समय की, 
कसौटी पर ठहरेगी और अन्तर्राष्ट्रीय र्याति-प्राप्त महापुरुषों मे से कितने भावी पीढी 
के मन और हृदय पर ऐतिहासिक महापुरुषो के रूप मे अकित रहेगे ? गायद ही किसी 
व्यक्ति के सम्बन्ध मे यह वात निश्चित तौर पर कही जा सके । पर एक व्यक्ति ऐसा 
है जिसके वारे में इस सम्बन्ध में ज़रा-सी भी शका करनी असम्भव है । वह व्यक्ति 
महात्मा गाघी है । 

मनृष्य की महानता की दिशाये और दशाये अनेक है । पर बडप्पन का स्थायित्व 
गहराई में हैं । इतिहास के महापुरुप वे व्यक्ति है जिनका ससार के लिए महत्त्व मान 
वीय व्यक्तित्व की गहराई से उत्पन्न होता है। ऐसे आदमी की एक खासियत यह माढूम» 
होती है कि छोग उसका भिन्न-भिन्न और आपस मे एक-दूसरे से मेल न सानेवाला 
अर्थ लगाते हे । मसलून्‌ सुकरात की महत्ता इस वात से प्रकट होती है कि उसके मरने 
के एक सदी बाद यूनान मे वहुत-से दार्णनिक आम्नाय पैदा हो गये, जिनमे आपस में एक- 
दूसरे से होड रहती थी और प्रत्येक सुकरात की सच्ची शिक्षाओं का यथावत्‌ श्रचार 
करने का दावा करता था | ये महापुरुष, ध्यान की वात है, न तो पुस्तकों के छेखक 
होते हे और न, शब्द के सावारण आर्य में, बडे कामकाजी और कर्मठ ही होते है । पर 
इन दोनो क्षेत्रों मे दूसरो के द्वारा इनका व्यक्तीकरण हुआ करता है। दूसरी से उनके 
व्यक्ति का जो सस्पर्श होता है वह स्वय एक विधायक शक्ति होती हैं | उनके इस 
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संसार जैसे वह हे, वह होनामर ही इस ससार को ऐसा बदल देता है कि वह फिर 
कभी छौटठकर वैसा ही हो नहीं सक्षता । गावीजी इसी प्रकार के व्यक्ति है। उनका प्रभाव 
लगभग सव उसके अपने व्यक्तित्व की परिप्र्णता पर अवरूम्बित है। उसका प्रकाय 
दूसरों पर परदनेयादे उनके असर में प्रकट होता है। वह प्रभाव दूसरे के दृष्टिफोण को 
बदठ देता हैं और उनकी अतरग मानवता, उसकी क्षमता और संभावना को गभीर 
बनाता हैं । एक औौलिया,एक राजनी तिन, एक शातिवादी, एक प्रजातत्रवादी एक सामा- 
जिककान्तिकारी, तथा एक बे प्रतिक्रियागदी के से स्थितिपालत--चाहे जिस रूप में 
उन्हे देखा जा सकता है | उनके जीवन-कर्म के महत्व की अम्‌क पहलू से छेफर वही उन्हें 
कह देने में असमीचीन कुछ नहीं है। परन्तु इनमे कोई एक उनके प्रभाव के स्हस्थ 
को छूता हो, सा बात नही । उनका एजद्धसरे से भिन्न होना ही यह सिद्ध करता है 
कि उनके प्रभाव की महत्ता उसने बरातलछ से, जिसनक्र क्रि इस प्रकार का वर्गकिरण 
पहुँच सकता हैं, परे हैं 
महात्मा गावी के छिए मेरे हृदय में जो आदर व सम्मान हैँ वह उनके बिचारो 

या दीति से सहमत या असहम्त होने के कारण नहीं है। मेरे हृदय वा आदर्-सम्मान 
तो, वरिकि इसलिए है कि वह ऐसे व्यप्ित है कि सिद्धान्त अबवा कार्यक्रम-सम्बन्धी 
सहमति था कमहमति के प्रब्न ही उनके सामने होकर विन्कुद असगत पट जाने है 
ससार में वही एक परुष है जिन्होंने एक बार फ़िए साथुता और नीतिपरर सत्य-निप्ठा 
की गपित की विधायक्ता को, एक बडे पैमाने पर, सलसार को साली आँखों दित्रा दिया 
है | उस बगे में जयक्ति पश्चिमी सस्यता भौतिक झग्वित में अपने विव्वास के कारण 
टकटे-दकरे हो “ही है, उस बग से जिससे कि सानवी एक्सा की भावना को छोग एफ 
ऐसा जादर्ण समझते है जो भीतिक गविनियों के सामने गपिलि-हीन हैं, महात्माजी नें 
धन और बास्नो फी संगठित शक्ति को हराने के हिए ने तिक घवित की ठेव थास  ्द 
अभी उनती सफठना या अपफठ्ता वा अनुमान लगाने वा समय ही नही आया है । 
पर उस समय भी यह निश्चयपूर्वक फहा जा सजता है कि उन्होंने ( नैतिक सिद्धातों 
में ) अपने दसी विब्वास के वल्ल पर छिन-भिन्न भारत को संगठित पर दिया, छप 
समय जवकि भारत के भाग्य था निर्णय परने का दाया फानेयाडी सब्यता के प्रति- 
नियि उसे उसी छि-जास पा से अपनी श्रद्धा हृद जाने के शा/ण छिने-भिनर हो “हे 
थे। कपेी के बाद शासक के समान जा पता ने पयते का सत्तायान /  उहोंने 
जन-सारतप वो साप्रत पिया जी भारत को साप्ठ बनाया / | बपनी ने निक साहप की 
सहज प्रतिमा द्वारा जपने देशयासिया े जनापामान्य में बात्म-्सम्मन का जाब ना 
दिया हू । उनमें अपनी मलृप्यता में विश्णस जगाया है । बह वरे उन्कोने उतिशार 
की धारा को ही बदल दिया है और मानव-जाति के एफ बे भाग झे भभिष्य मो 
निर्माग्ति कर दिया है । 
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मानव-जाति किसी दिन हमारे यूग को ऐसे यूग के रूप में देखेगी, जिसमे मानव 
कलाओ में सवसे कठिन केला अर्थात्‌ शासनकला (और मनुष्य द्वारा प्रतिपादित यह 
अन्तिम कला हं,गी) वर्बेरता से ऊँची उठनी शुरू हुई | हमारी आँखों के सामने और 
हमारे पीछे राज्य-शासन की कला बर्वरता से परिपूर्ण हैँ । अगर मुझे विरोधाभास की 
भाषा का प्रयोग करने दिया जाय तो में कहूँगा कि अभी तो लोगों में राज्य-शासन की 
कला का विचार ही नही बना हैँ | शासनकला का उद्देब्य तो यह है कि समाज और 
व्यक्ति के जीवन की धाराओ में सन्‍्तुलन और समत्त्व हो । शासन-कला का जो विचार 
इस समय लोगो के मन में हूँ वह एक अपूर्ण व अपरिपक्व विचार है । 
आदि-जातियो की परम्पराये एवं प्रथाये, उनके मुखियाओ के अत्याचारी काये,, 
एथिया के पुराने सामनन्‍्तो का गौरव, रोम के सम्राटो की नीलछोहित (अर्थात्‌ कालिमा 
लिये हुए) प्रतिभा और रक्‍तमय आतक, होम के पं।पों का वर देनेवाला और साथ ही 
छीन लेने वाला हाथ, मध्ययूग के वीरतापूर्ण ओर जघन्य युद्ध, साम्राज्य-निर्माताओं 
और विजेताओ के साहसपूर्ण और जघन्य साहसिक कार्य, आदेश से अनुमति और अनु- 
मति से विवेक तक कानून का क्रमागत विकास, उद्योय-धन्धों के गृह-यूद्ध और उनके 
हडताल और तालाबन्दी के उग्र और तैयार साधन जिनसे समाज के एक कोने में एक 
छाटेसे सघर्ष को हल करने में सारा समाज क्रियाहीन होजाता है राष्ट्र-लघ का उत्थान 
एवं थम (पर अन्तिम नहीं) पतन, माक्सवाद का उत्थान एवं प्रथम (पर अन्तिम * 
नहीं) पतन, यत्ररूप अत्याचार के प्रतीक फासिज्म एव नाजीवाद का उद्भव-- 
भविष्य की दृष्टि से देखने पर ये सब संघर्ष तया अन्य अनेक, जिन्हे दिमाग पर्कड 
नही सका है, मनृष्य-समाज की उसी चिर-समस्या को सुलझाने के लिए प्रस्तुत किये 
गये अस्थायी और जल्‍दी मिट्जानेवाले स्वरूप हे, जो काल (समय) और स्थान 
(विभिन्न देशो ) की परिस्थितियो और निकट आवश्यकताओं के अनुसार बनाये गये 
हे । वह समस्या है मानव-समाज व मन्प्य की जीवन-बाराओं में सच्चुलन पैदा 
करने को समस्या । 
मनृष्य अपनी त्वचा को अपने बरीर की सीमा समझ अपने को स्वणसित ही 
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नही, वल्कि स्वतन्त्र प्राणी भी समझता हैं । पूर्वी देशो के निवासियों की अपेक्षा हम 
यूरोपियन इस अ्रम में ज्यादा पडे हुए हे । परन्तु सभी व्यक्ति कम या अधिक मात्रा में 
एवं किसी-न-किसी रूप में अपने को स्वतन्त्र घटक समझते हूं । परन्तु थोडा भी विचार 
बताने के लिए पर्याप्त है कि केवल गरीर-गास्त्र की दृष्टि से भी मनष्य घृमने-फिरसे 
या गमन करनेवाली प्रवृत्तियोवाला वृक्ष ' है, जिसने अपनी जडे और मिट्टी समेटकर 
अपने पेट में रखली है ताकि वह चल फिर सके । 

जिस प्रकार म॑गे की द्वीप-माला से अथवा मब-मक्षिका की मबखी के 
झड से पृथक कत्पना नही की जा सकती उसी प्रकार बरीर-बास्त्रीय दष्टिकोण के 
अतिरिक्त अन्य किसी दृष्टिकोण से व्यक्ति की मनृष्य से (अधिक स्पप्ट शब्दों में 
मनृप्य की मानव-समाज से) अहूग कल्पना ही नहीं की जा सकती । वास्तव में मनुष्य 
समाज या समूह का एक घटक (0७7६ ) है। 

परन्तु मुख्य प्रघन (समस्या) तो यह है कि इस समाज या समूह के दुहेरे उह्देष्य 
या ध्येय हैं । (एक तो अपने ब्येय की प्राप्ति और साधना, दूसरा समाज के व्येय व 
लक्ष्य की प्राप्ति और साधना) मधुमक्खियों में तो मधुमविखयों का व्यक्तिगत ध्येय 
तथः उसे कार्य में प्रवुत्त करनेवाली प्रेरक भावना मबुमक्खी के झुंड के ध्येय से पृथक नही 
है, परन्तु हमारा विश्वास है (फिर चाहे वह ठीक हो या गलत, यह अरूग और महत्त्वहीन 
वात है) कि प्रत्येक व्यक्ति का अपना व्यक्तिगत चरम ध्येय होता हैं । इसी कारण मनृप्य 
का जीवन सचमुच एक विराट समस्या बन जाता है| यदि हमें केवड समाज या समूह के 
हितो का ही विचार करना पडे तो उसका हल यद्यपि कठिन अवश्य होगा, परन्तु वह 
समस्या, यो कहे कि, एकमृसी ही होगी | किन्तु जब समूह के हितो और ध्येयो के 
साथ हमें व्यक्ति के हितो और ध्येयो का भी ध्यान रसना पडता हैं तव तो हमारी 
कठिनाई वर्गाकार बढजाती है । 

सक्षेप में सामूहिक जीवन की समस्य( की दो धारायें हे-- 

व्यक्ति की घारा, जिसको वर्षो में बनाये तो वह ७० वर्ष की होगी । 

समाज या समूह की थारा जिसे णताव्दियों द्वारा ही भापा जा सकता हैं। 

इसके साथ ही चर्मध्येय के ध्व भी दो है 

पहला तो व्यक्ति का जो अपनेको ही अपना अन्तिम ध्येय समझता हूँ और है भी । 

दूसरा समूह या समाज का, जो अपने में अपना मा तम ध्येय मानता हैं । 

इस व्यवस्था की उलसने यही समाप्न नहीं हो जाती, क्योंकि इनके अतिरिक्त 
कुछ समूह और भी है, जिनके मनुष्य अग्र हें। इनमे से एक (यानों राष्ट्र) तो आज 

१ कुछ पश्चिमी दाश निको का मत हैँ कि मनुष्य वास्तव में वक्ष हैँ । भेद केवल 
इतना है कि वृक्ष एक जगह स्थिर रहता हे और चल-फिर नहीं सकता, परन्तु मनुष्य 
घल-फिर सकता है + --अनुवादक 
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इतना जवर्देस्त होगया है कि बह मन्‌प्य को कुचले डाल रहा है । राष्ट्र मानव-समुदाय 
का वह एकत्र रूप है जिसमें मनृष्यो को अधिक-से-अधिक प्राण-शक्ति मिली है। 
उसकी जीवन-चारा शताब्दियों में मापी जा सकती है । मानव-समृदाय के जितने रूप 
हैं उतमे।यह रूप (राष्ट्र) सबसे ज्यादा देर तक जीनेवाला (चिरायु) हो, सो नहीं है। 
चिरायु तो वस्तुत मानव-जाति--इस पृथ्वी पर वसनेवाले सभी मनृष्यों का समाज-- 
ही हैं। और क्योकि यह (मानवजाति) सभी काल और सभी स्थानों मे व्याप्त है, 
अत यही मनृष्य-समाज का सबसे सुस्पष्ट रूप है। इस प्रकार जीवव-धाराओो ओर 
चरम-बध्येयो की हमारी सरणी इस प्रकार वनती है --- 


धाराये चरम-ब्येय 
मनृष्य मनुष्य 
राष्ट्र-विज्ञेप राष्ट्र-विशेष 
मानव-जाति मानव-जा ति 


सारा इतिहास सन्तुलून के लिए इन दोनो का सघर्ष ही है । स्वतन्त्रता की पताका 
के नीचे जितने गृह-युद्ध और क्रान्तियाँ हुई वे मनुष्य की धारा या गति ओर उसके 
चरम-ध्येय मे सन्तुलूत ग्राप्त करने के लिए हुई, तानाशाही (डिक्टेटरशिप) के झण्डे 
के नीचे जो प्रतिक्रियाये और अत्याचार हो रहे हे, वे राष्ट्र की गति और चरम-द्येय में 
सन्तुलन के लिए भोर अस्तर्राष्ट्रीय युद्ध भी विभिन्न देशो के गति-प्रवाहो और ध्येयो में 
सन्तुलन के लिए ही हुए है । पर इन सबके साथ एक और सघर्प निरन्तर और अनवरत 
चर रहा है। वह श्रेप्ठतर शान्ति प्राप्प करने और आध्यात्मिक अथवा भौतिक एकता 
अथवा दोनो को प्राप्त करने के लिए चल रहा है। यह मानव-समाज के गति-प्रवाह 
ओर ध्येय मे सन्‍्तुलन के लिए है।  - 

अब प्रश्न यह है कि किसी भी यूग की अपेक्षा आज यह संघर्ष ही सबसे विकट 
क्यो होगया है ? 

इसका उत्तर स्पष्टत इस वस्तुस्थिति मे ह कि यद्यपि हमारी सरणी की तीसरी 
वस्तु, यानी मानव-जाति इतिहास में पहले किसी भी समय की अपेक्षा आज के युग में 
तीव्र गति से प्रमुख व महत्वपूर्ण स्थात पा गई है, पर (इस उद्देश्य की प्राप्ति के 
लिए) वह आशध्यात्मिक मार्ग की अपेक्षा भौतिक मार्ग पर ही ज्यादा वेग से क्ग्रसर 
हुई है । ८ 

मानव-जा ति ने पहले एकता की और अपनी प्रगति के लिए आध्यात्मिक या 
घ॒र्म का मार्ग ग्रहण किया, परन्तु उसका परिणाम भयकर और विनाशकारी हुआ | 
धर्म के अत्यन्त पवित्र मन्त्रो ( सिद्धान्तो ) के विपर्यास से प्रत्येक स्थान में धर्म के 
कारण संघर्ष, कलह, फूट और रकक्‍तपात हुना | तव मानव-जाति ने स्वतन्त्र विचार 
भौर विवेक-बुद्धि द्वारा प्रत्येक प्रव्न का निर्णय कर छेने की पद्धति से जिसे उन्नीसवी 


| 
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शताब्दी में विज्ञान का धर्म भी कहा जाता था, अपने उद्देश्य तक पहुँचने का प्रयत्व 
किया । इस थार उसे सफठता पूरी मिली, परन्तु वह भी उतनी ही विनाशकारी थी । 
सफलता पूरी इसलिए कि मानव-जाति ने प्रकृति की शक्तियों पर आश्चये- 
जनक विजय प्राप्त करते और वैज्ञानिक सत्य की रक्षा के लिए एकता के अन्य सब 
आदर्शो का ( यहाँ धामिक आदर्शों की ओर निर्देश है ) परित्याग करके मानव-जाति 
की एकता प्राप्त की । मानव-जाति इतनी सर्वव्यापक पहले कभी नहीं थी, जितनी कि 
वह आज हूँ। उन्नीसवी जत्ताव्दी के प्रथम भाग में वैज्ञानिक आविप्फकारों की छहर के 
साथ उसकी सख्या अकगणित के परिमाण से बढी, पर आजकल तो बह वस्तुत ही 
वढ़ गई हैं, क्योकि आवागमन की इतनी अधिक शक्ति उसे प्राप्त है कि वह अपने 
को सर्वव्यापक अनुभव कर सकती हैँ | सरप्रा और गमन-गति में बृद्धि से बनता भी 
बढ़ी है। आज मानव-समाज का जरीर बहुत विस्तृत होगया है, साथ ही उसमे एकता 
की भावना और चेतनता भी वढी है, पर उतनी मात्रा में नही | 
और यह उन्नति विनाभकारी इसलिए हुई कि उक्त श्रृंखला के दूसरे दो अगो 
मनुष्य और राष्ट्र ने इस परिवर्तत को स्वीकार नहीं किया। वे व्यप्रित और राष्ट्र 
अपने-ही-अपने मे चरम-ब्येय है, इसीफी चेतत अथवा अद्धें-चेतत भावना से वे बद्ध रहे, 
मानो उनका बुह॒दू मानव-जाति से कोई सम्बन्ध ही नहीं था। 
्‌ यही कारण हैं कि मानव-जीवन के व्यक्तिगत, राष्ट्रीय और सार्वदीकिक तीन 
रूपो मे समन्वय सन्तुलन आज इतना कठिन हो रहा है । पर मानव-समाज के इतिहास 
में तो यह चिरसमस्या है । 
जब कभी समाज में सन्तुलन के भग होने की आशा पैदा होती है, जिससे कि 
समाज के उपादनभूत एक या अन्य ध्येय खतरे में पढ़ जायें, तव समाज उस सन्तुझन को 
बनाये रफने के लिए बल-प्रयोग की प्रणाती चलती हैँ । इस प्रकार अपने नैनिक 
आदर्ण से सटककर मनुष्य ने जबर्देस्त समाज को, स्वस्थसमाज अथवा अधिक स्पष्ट 
दाब्दों मे, दमन करने, कुचलने तथा एकाधिकार जमानेवाले समाज को जबर्देस्त समाज 
>समझने की भूल की। परन्तु यह स्पप्ट टी हैं कि समाज क्री उन्नति बझ-प्रयोग के 
कमश हास में होती हैं। सप्राज पूर्णता की ओर उत्तना ही विकसित होता जाता हैं 
जितनी उसके सुचार सचाएत में बल-प्रयोग जौर दवाज की माया बम होती हैं । 
अत ममाज के प्रति बल-अयाग मनृप्य-शरीर के प्रति शत्य-प्रयोग के समान एक 
कृत्रिम सावन है, जो तत्थाड के लिए वह काम वर देता है जिसे रुणकाप की जीवन- 
शवित स्तय जन्दर से फरने में असमर्थ है । 
इस प्रकार यह स्पष्ट है कि यह समस्या सल्नुठन के जाधार पर ही हर की 
जा सकती है । शोर क्योंकि मनृष्य, राप्ट्र और मानव-समाज वा पराप” समन्यप- 
सन्तुलन द्वी निश्चित ध्येय हे, जत न तो उद्यास्ताबाद, न सत्ताबाद ( चाहे सत्ता 
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ससार के सामने अहिंसा की णवित प्रत्यक्ष कर दिखाई। यह उस ससार के सामने एक 
महान्‌ उदाहरण था, जो तलवार की चघक्तित के सिवाय और किसी बकति को मानता 
ही नही, और प्रत्यक्षत यह बात स्वीकार करने में असमर्थ हैं कि हिंसा से हिसा की 
समाप्ति नही, बल्कि वृद्धि होती है । 

में यह वसवी जानती हुँ कि अहिसा का सिद्धान्त महात्माजी ने नया नही निकाला । 
वह तो एक घामिक मतव्य के रप में भारत में सदियों से मौजूद था । लेकिन जैसा 
कि श्री ब्रेल्स्फोर्ड ने कहा है, उन्होंने पश्चिमी शिक्षा-दीक्षा और आचरण की लहर के 
विरोध में” उसकी पुन स्थापना की और इस प्रकार अपने देशवासियों के नेता के रूप 
मे उनकी नेतिक जवित अत्यन्त प्रभावशाली हो उठी। १९३० के राष्ट्रीय आनन्‍्दोलनों 
में उन्होंने अपने छाखो-करोडो अनयथायियो को एक राजनंतिक विधि ही नहीं, वल्कि 
एक गहरी धामिक श्रद्धा भी दी, जैसी कि ईसामसीह ते पहले के उन ईसाइयो को दी 
थी, जो 'सत्य' की अपनी ईश्वर-प्राप्त व्यारप्रा की खातिर गहीद हो गये ! 

उन्होंने भारत की जनता को बन्दूकों और मणीनगनो की शक्ति नही दी जिसका 
प्रयोग उसके दमनकारी करते थे, वल्कि वह शवित दी जो जनता के व्यक्ति-व्यवित में 
अन्तनिहित है, जो युद्रो से पीडित इस ससार की अभी प्राप्त करनी है और जिसका 
यदि पूर्णता के साथ उपयोग किया जाय तो वह यूद्धों को असम्भव बना सकती है । 
राजनीतिन और युद्ध-प्रेमी लोग, अपने उद्देद्यो की सिद्धि के लिए हिसात्मक साधनों 
का प्रचार करते समय एक बात को भूल जाते है जौर वह यह कि मनष्य का 
स्वतस्नता में से विब्वास उठ नहीं सकता । सक्षेप में, बन्दूक और मणीनसन मनप्य 
की या राष्ट्र की आत्मा को नष्ट नहीं कर सकती । किसी राष्ट्र की कुचछ कर गर्म 
बनाया जा सकता है, परन्तु 'शक्ति' के बूट़ों की ठोकरे स्वतनता की जीवित भावना 
को निर्मल नहीं कर सकती । वे कुछ समय के छिए उसे आँखों से ओझल कर सकती 
है, जमीन-तले छिपाकर रस सकती हूं, पर वह अधेरे में भी चुपचाप वटती रहती गौर 
पुन णक्ित प्राप्त कर लेती है । और एक दिन आता हैँ जब वह प्रज्ज्वल्ति हो उठती 
और मानव-जाति के लिए पथ-प्रदर्णक ज्योति बन जाती हैं । 

जिस मनुष्य वा अपनी आत्मा पर अधिकार हूँ, उसे गुलाम नहीं बनाया जा 
सकता । उसका दरीर नष्ट हाजाने से तो उसकी आत्मा मधिकाधिक णक्षितिणाली हंत्ती 
जाती है । सूली पर चटा हुआ ईसामसीह उस ईसामसीह को अपेक्षा कहो अधिक 
शवितिणाली था जिसके विजबोत्सवी के जूदूसों के मार्ग में लोग ताट के पत्ते ब्रिछा देते 
और जाकाघ-मण्डल को जय जयकार के स्वर से युंजा देते थे । 

हिंसा का जवाय हिसा से देना तो उस अत्याचारी के निम्न धरानल प्र" उतर 
आता हैँ, जो शक्ति की नाप केवल मृत्यु और विनाथ द्वारा करना हैँ। जहिसात्मकऊ 
उपायो की शत जीवन की, उस आत्मा की शवित है, जिसकी पिपासा बच्ची सात 
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नही होती । हम कह सकते हूँ कि अपनी शिक्षा से गाधीजी' ने भारत की “आत्मा को 
मुक्त कर दिया है । नीच ओर नगण्य दाप्तों से भारतवासी फिर मनृष्य होगये हे । वे 
अपना मस्तक ऊँचा उठाकर अपनी आँखो मे आशा और विश्वास की ज्योति लिये हुए, 
अपने दमतका रियो द्वारा अपनाये हुए नीच सावनो की उपेक्षा करके अपनी अन्तिम 
मुक्ति की ओर कूच करने में समर्थ एक राष्ट्र बन गये है । महिलाओ ने अपनी दासता 
का प्रतीक परदा उतार फेका और उन्होने भी स्वतन्त्रता के ल्ए इस रक्‍तहीन संग्राम 
में पुरुषों के कवे-से-कथा भिडाकर काम किया । उनमे गे के साथ नम्नता थी, नम्रता 
के साथ गे था । आत्म-सम्मान की भावना उनमे फिर से भर गई थी और क्योकि 
उनके हृदय में स्वतन्त्रता की पवित्र ज्योति जगमगा रही थी, अत वे मृक्त थी । सभी 
अवस्थाओ के स्त्री-पुरषों ने अनुभव किया कि जीवन वस्तुत एक “पवित्र ज्योति' है, 
और अपने अभ्यन्तर में स्थित एक अदृश्य सूर्य के प्रकाश से ही हम अपने जीवन-पथ पर 
चलते हैं और इस अनुभूति के प्रकाश मे प्राजय का नाम भी नही है । 
सन्‌ १९३० में राष्ट्रवादी भारत ने अहिंसा की शक्ति को एक व्यावहारिक 
राजनैतिक अस्त्र के रूप में सफलतापूर्वक सिद्ध कर दिखाया। वह मनुष्य की 
आत्मा की महान्‌ विजय का भी प्रदर्शन था । हज्ारो-छाखो आदमी जेलो मे टूस दिये 
गये, उनपर पाश्षविक अत्याचार किये गये, परन्तु यह सब भारतीय जनता की उस 
भहान्‌ न॑तिक जाग्रति के ज्वार-भाटे को रोक न सका । रण 
यह समझने के लिए, कि अहिंसा का मूल्य एक राजनैतिक अस्त्र से बढकर है, 
यह जान लेना आवश्यक है कि महात्माजी तप और त्याग पर इतना ओर क्यों देते है । 
यह वात भी साफ तौरपर समझने की है कि अहिंसा' प्रेम के तत्वज्ञान और सत्य की 
साधना सिद्धान्त के साथ इस प्रकार जुडी हुई हैं कि उसे अल्ग नहीं कियां जा सकता। 
वस्तुत विश्व-प्रेम का नाम ही अहिसा है। इचियो के दमन और आत्मा के विकास का 
सिद्धान्त कोई नया सिद्धान्त नही हैं। यह तो ईसामसीह की भिक्षा का भी एक अग 
था । पर महात्मा गावथी ने आज के जीवन में इसे घटित करके दिखा दिया है और इससे 
उनकी गणना सन्‍्तो, भहापुरुषो और प्रभावशाली नेताओ मे हुई हूँ । 
महात्मा गावी की शिक्षाओ का यह एक मूस्य भाग है कि मनुष्य किसी बुराई 
को मिटाने या किसी झगडे को निपटाने के लिए जितना ही अधिक हिसा से काम लेगा 
उतना ही वह सत्य से परे हटता जायगा । वह कहते हे कि वह वाहरी भत्रु पर आक्रमण 
करके भीतर के शत्रु की अपेक्षा कर देते है । “हम चोरो को इसलिए दण्ठ देते है, कि वें 
हमे तग करते हे | कुछ समय के लिए वे हमे छोड देते है, पर होता यह है कि अपना व्यात 
हमपर से वे हटाकर दूसरे शिकार पर केन्द्रित कर देते है । यह दूसरा शिकार दूसरे रुप 
हम ही है । इस प्रकार हम एक चडाल-चक्र मे फंस जाते है । कुछ समय वाद हम 
यह अनुभव करने लगते है कि चोरो को सह लेना उन्हें दड देने से अच्छा है । अगर हम उन- 


न्टा 


ईथेल मनिन १४१ 


को दरगृज़र करते जायेगे तो भात्रा हैं कि उनकी वृद्धि आप ही ठिकाने आजायगी | जब 
हम उन्हे सहन करते हे तव हम आप ही यह अनु भव करने लगते हे कि चोर हमसे भिन्न 
नटी, वल्कि हमारे ही सगगे-सम्वन्बी और मित्र हें और उन्हें दड नही दिया जा सकता ।” 

नेतिक दृष्टि से उनके अहिंसा के तत्त्वजञान का यही सार हैं और इसी रूप में 
हम उमे युद्ध या स्वतत्रता के छिए रामाजिक मसग्राम मे भी छागरू कर सकते हे । 
गावीजी दनिक जीवन की तथा ससार की समस्याओ के हल के लिए अहिंसा के उपयोग 
में भेद नहों करते। वह स्वीकार करते हे कि अहिसा के मार्ग में निरन्तर कप्ट- 
सहन और अनन्त घैर्य की आवश्यकता हो सकती हैं। लेकिन वह बतलाते है कि इसके 
फल-स्वहप मन की शान्ति और साहस की अविकाधिक वृद्धि होती हैं । हम यह भेद 
करना मीस लेते हे कि कौनसी वस्तु मूल्यवान्‌ और स्थायी है और कीनसी नही । दैनिक 
जीवन को नियत्रित करनेवाछा यह सावओ का-सा तप, पश्चिमी सभ्यता के लिए उतना 
ही दुर्वाव है, जितनी कि ईसाइयत । ध्यान रहे, मेने ईसाइयत का जिक्र किया 
“पॉलीए निटी” (सन्त पाल द्वारा चलाया हुजा धर्म) का नहीं। तो भी पीडित मानव- 
जाति को घृणा की जगह विव्व-प्रेम को अपनाने और हिसा का सर्वथा परित्याग करने 
से ही भान्ति की प्राप्ति हो सकती है और उस जान्ति का अर्थ केवल युद्ध का अभाव 
नही, वल्कि मानव-सुख के लिए आवश्यक आन्तरिक झान्ति हूँ । 

महात्मा गाबी का वीस़वी गताव्दि के उस अद्वितीय सन्‍्त के रुप में अभिवादन 

करना चाहिए जो अपनी शिक्षा और अपने उदाहरण द्वारा उस ससार में गान्ति का 
मार्ग-दर्गन कर रहे है, जो अगर उसकी शिक्षाओं पर ध्यान न देगा तो नप्ट होजायेगा। 
यद्यपि उत्होने राष्ट्रीय आन्दोलन द्वारा भारत की महान्‌ सेवाये की हु और उनके 
उपवासो का राजनीति पर बहुत प्रभाव पड हैँ, तो भी उन्हे एक राजनंतिक नेता नह 
बल्कि एक आध्यात्मिक नेता और शिक्षक मानना चाहिए । उनके तथाकथित राजन तिक 
कार्य, उनके नीतिशास्त्र और दाशनिक मन्तव्यों का एक स्पाभाविक परिणाम है । 

किसी सन्त का आदर और स्तवन करने के लिए आवश्यक नहीं कि हम उसके 
आचार-विपयक सिद्धान्तो का समर्थन ही करे | महात्माजी ने अधहिसा की जो व्यारया 
की हैँ उसमे अगर विरोधी भोतिकवाद के अनुयायियो को जीवनविहीनता की गन्ध 
आये, तो भी यह मानना पड़ेगा कि आध्यात्मिक घरातलू पर, जिसपर कि महात्माजी 
का सारा भाग्रह है, स्थिति इससे ठीक विपरीत होती है । महात्माजी ने न्‍्वय कहा है 
कि प्रत्येक धर्म ने महान्‌ स्त्री-पुरुष उत्तन्न किये हे । जाज के ससार में तो महात्मा 
गावी हमारे बीच अहिंसा की शक्ति के जीवित उपासक के रूप में एक प्रपर ज्योति के 
समान जगमगा रहे है | “दूसरों का तो दोप-दर्गन हुज़ा है, किन्तु तू उप मे परे है। 
तेरा ज्ञान सर्वोच्च हैं ।” 

गाधीजी का ज्ञान सब मनुष्यों, बौर सब वाल के लिए हू । 


३१६ 
गांधीजी और बालक 
डॉ० मेरिया मॉन्टीसरी, एम डी. डी. त्रिट्‌ 
[ लन्दन ] 


महात्मा गाधी के निकट रहनेव,ले उन्हे जिस रूप में देखते है, उससे बिलकुल 
भिन्न रूप मे हम यूरोपियन उन्हे देखते है । हम जब रात को एक तारा देखते है, तो 
वह हमे एक छोटी सी चमकदार टिमटिमाती हुईसी चीज़ मालूम देती है, छेकिन अगर 
किसी तरह हम उसके पास जा सके तो वह छोटी या ठोस चीज़ मालूम न होगी, बल्कि 
भौतिक पदार्थ से हीत एकरग और ज्योति का एक पुज दिखाई देगा । 

हम यूरोपियनों को भी गाधी एक मनुष्य-सा ही--एक बहुत छोटा मनृष्य जो 
सिर्फ एक लगोटी लगाये रहता है--लगता है । यूरोप के कोने-कोने मे एक-एक वच्चा 
उसे जानता है। जब भी कोई आदमी उसका चित्र देख लेता है, वह फौरन अपनी 
भाषा म चिल्ला उठता है--“यह गांधी है ।” 

पर हम यूरोपियन, जो उससे बहुत दूर और उससे बिलकुल भिन्न एक सभ्यता 
में रहते है, उसके वारे मे क्या खयाल करते है ? यूरोपियन उसे शान्ति का उपदेश देने 
वाले एक मनुष्य के रूप मे जानते है । परन्तु वह यूरोप के शान्तिवादियो से भिन्न है । 
हमारे यूरोपियन जान्तिवादी बहस करते और इधर-उधर हडवडाये हुए भागते फिरते 
है । उन्हे बहुत-सी सभाओ में भाग लेना होता है और पत्नो में लेख लिखने होते है । 
परन्तु गावीजी कभी उतावले नहीं होजाते । कभी-कभी वह जेल में रहते है, जहाँकि 
वह बहुत कम बोलते और वहुत कम खाते हे। लेकिन फिर भी भारत के छाखो-करोडो 
आदमी उनके पीछे-पीछे चलते हे, क्योकि वे उनके अन्त करण को पहचानते है । भ 

उनकी आत्मा उस महान्‌ जक्ति के समान है, जिसमें मनृप्यो का एकीकरण , 
करने की शवित हैँ, क्योकि वह तो उनकी आन्तरिक अनभतियो पर अपना असर 
डालती है और उन्‍हें एक दूसरे के निकट खोचती है| यह रहस्यमय और चमत्कारके 
शक्ति 'प्रेम' कहलाती हूँ । प्रेम ही वह शक्ति है, जो मनुप्यमात्र को वास्तव में एक 
कर सकती हैँ । बाहरी परिस्थितियो और भौतिक हितों से बाध्य होकर मनुष्य परस्पर 
सगठित होते है, पर उनमे प्रेम नही होता और बिना प्रेम के सगठन स्थिर नहीं रहता 
और खतरे की ओर जाता है । मनृष्यो को दोनो प्रकार से समठित होना चाहिए--- 
एक तो आध्यात्मिक शक्ति से जो एक दूसरे की आत्मा को अपनी ओर खीचे भौर 
दूसरे भौतिक सगठव द्वारा । 
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कुछ साल पहले जब गाघीजी यूरोप गये थे तव भारत लौटते समय कुछ दिनो के 
लिए रोम ठहरे थे | इसका मेरे हृदय पर बडा गहरा असर हुआ मेने देखा कि गाघीजी 
में से एक अगम्य शर्वित प्रस्फुटित हेती थी। जब वह लन्दन में थे, मेरे स्कूल के 
बालकों ने उनके सम्मानार्थ उनका स्वागत किया | जब वह फर्श पर बंठे हुए तकली 
कात रहे थे, सव बच्चे उनके चारो ओर बडी शान्ति के साथ बठे रहे। वयस्क पुरुष भी 
इस स्वागत के समय, जिसे हम कभी नहीं भूछ सकते, चुपचाप और स्थिर बेठे हुए थे। 
हम सब एक साथ थे | यही हमारे लिए काफी था । नाचने, गाने या भापण देने की 
ज़रूरत ही नही थी | 
“. लेकिन मुझपर तो उस समय बहुत प्रभाव पढा जब मेते कुछ कुलीन महिलाओं 
को सवेरे साढे चार बजे महात्माजी को प्रार्यता करते देखने और उनके साथ प्रार्थना 
करते के लिए जाते देखा । एक दूसरी महत्त्वपूर्ण घटना यह हुई कि रोम-प्रवास के 
दिनो में वह एक गाव के एकान्त मकान में ठहरे हुए थे | एक दिन सवेरे एक युवती 
पैदल चलती हुई वहाँ आई । वह गावीजी से एकान्त मे बातचीत करना चाहती थी। 
वह थी इटली के सप्राट्‌ की सबसे छोटी पुत्री राजकुमारी मेरिया ! 
हमे इस आव्यात्मिक आकर्षण के विपय में अवश्य विचार करना चाहिए । यही 
शक्ति है, जो मानवता की रक्षा कर सकती हैँ । केवल भौतिक हितों के बन्द रहने के 
जाय हमे परस्पर इस आकर्षण का अनुभव करना सीखना चाहिए । पर यह हम 
सीखे कंसे ? 
जिस तरह सारे ससार में प्रकाश की सर्वेव्यापी किरणे मौजूद हे, उसी तरह 
हमारे चारो ओर यह आत्मिक शक्तियाँ भी विद्यमान रहती हैँ । लेकिन ये सर्वव्यापी 
किरण सास-खास यन्त्रो द्वारा ही, जिनके द्वारा कि हम उन्हे देख सकते हे, केन्द्रित की 
जा सकती है | पर ये यन्न इतने दुर्लेभ नही है, जैसा कि हम खयाल करते हे। ये यन्त्र 
बच्चे हे ! जिस प्रकार हम आकाण में गर॒मी और प्रकाश के पुज के तारे को एक 
छोटे-से चमकदार थिन्दु के रूप में ही देखते हें, ठीक उसी प्रकार अगर हमारी आत्मा 
» बच्चे से बहुत टूर हैँ तो हम उसका छोटा-सा शरीरमान ही देख सकते है । अगर हम 
उसके चारो ओर चक्कर लगानेवाली रहस्यमयी शक्ति को अनुभव करना चाहते हैं 
तो हमें उसके अधिक नज़दीक पहुँचना चाहिए । 
बच्चों के जिनसे कि हम वास्तव में बहुत दर है, आध्यात्मिक रूप से निकट 
पहुँचने की कला मे एक ऐसा रहस्य हैँ जो ससार में विश्व-भातृत्व पैदा कर सकता है। 
यह एक ईश्रीय कला हैँ, जो मानवजाति को थाति देगी। बच्चे तो वहत-से है । थे 
असख्य हू । वे एक तारा नहीं हे । वे तो आकाथ-गंगा के समान हे--उस तारिका-पुंज 
के समान है, जो जाकाग में एक ओर से दूसरी ओर को घूमते हे । 
गांधीजी के जन्म-दित पर में उनसे एक ही प्राययंना करेंगी कि वह भारत में 
हि 
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और ससार में बच्चे का मान करे और अपने अनुयायियों को, जो उनकी शक्ति और 
उनकी शिक्षा मे विश्वास रखते है, बच्चे मे विश्वास करने के लिए प्रेरित करे । 


हैश ; 


सहात्मा गांधी का विकास 
आशथर सूर 
[ सम्पादक, स्टेट्समेस, दिल्‍ली-कलकत्ता | ५ 


सत्तर वर्ष की आयू में भी महात्माजी चालीस वर्ष की आयू के बहुत-से 
आदमियो से उत्साह मे अधिक यवा हे। वह अब भी एक विद्यार्थी और परीक्षा प्रयोग 
करनेवाले हैं | यह सच हैँ कि उनके अपने कुछ सिद्धान्त हें, परन्तु उनकी सीमाये 
सकुचित नही है | और मुझे यह मानना चाहिए कि उन्होने हमेशा सत्य की खोज को 
अपना मुख्य लक्ष्य रकखा है । उस सत्य का उपदेश और दूसरो का नेतृत्व या सार्वे- 
जनिक कार्य उनका गरोण कार्य है । जब-जव वह छम्बे समय के लिए सार्वजनिक नेतृत्व 
से अलग हो जाते हैँ, तब-तव वह सत्य के उज्ज्वल प्रकाश की ही तलाश करते है । 

में उससे पहली बार दिल्‍ली मे सितम्बर १९२४ में मिला। उस समय वह 
हिन्द-मुस्लिम एकता के लिए इक्‍्कीस दिन का उपवास कर रहे थे उनके मित्रो को 
उनके जीवन की भारी चिन्ता थी | मौलाना मुहम्मदअली प्रत्येक व्यक्ति को, जिसका 
नाम उन्हे याद आता जाता था, 'एकता-सम्मेलन” में भाग लेने को दिल्‍ली आने के 
लिए तार देते जाते थे, ताकि महात्माजी को यह जावकर कुछ सान्‍्त्वना प्राप्त हो कि 
उनके उपवास का एकदम असर पडा है और आपस में लड॒ती रहनेवाली दो जातियो 
में एकता कराने के लिए फौरन ही असाधारण प्रयत्व आरम्भ हो गये है । उस सार 
गमियों मे लगातार वहुत-से साम्प्रदायिक दंगे हुए थे । में भी उन व्यक्तियों में से थह 
जो निमन्त्रण पाकर दित्ली आये थे । जिस दिन में आया, बडे सवेरे ही मेरे होटल के 
सोने के कमरे मे मौलाना मुहम्मदअली मुझे मिले और मुझसे कहा कि में आपको 
एकदम गाघीजी के पास ले जाना चाहता हूँ। महात्माजी रिज में स्व० ला० 
सुल्तानसिह के मकान में श्री सी एफ एण्ड्रूज आदि परिचर्य्या करनेवालो के बीच 
लेटे थे । वह कमयोर थे, परन्तु मुस्करा रहे थे | हम दोनो में कुछ देर बातचीत हुई, 
परन्तु महात्माजी ज्यादा वो नहीं सकते थे और अब तो मुझे याद भी नहीं कि 
उन्होने क्या कहा था। पर उनकी मूति इस समय भी मेरे हृदय पर उतनी ही स्पष्टता 
से अकित है । वह सम्पर्क वहुत घनिष्ठ और बानन्दग्रद था | उसके वाद पिछले साला 
में यद्यपि मुझे उनसे वातचीत करने का मौका छ या सात बार से ज्यादा ने पडा 


आर्थर मूर श्ड्प 


' , होगा, परन्तु उस समय उन्होंने जो मित्रता तथा घनिष्ठता की भावना प्रदर्भित की वह 
मेरे मतत पर सदा अकित रहेगी । एक पत्रकार की हैसियत से और कुछ दिल केद्धीय 
अमेम्बली में काग्रेस-विरोधा दल के सदस्य की हैसियत से मुझे उतके कार्यो और खास- 
कर १९३०-३२ के कार्यो व नीति की आलोचना करनी पडी और यथाजक्ति उनका विरोध 
भी करना पडा। परन्तु इस सवका उस व्यक्तिगत सम्बन्ध पर कुछ भी प्रभाव नही 

पड । कभी-कभी हम दोनो में पत्र-त्यवहार भी हुआ है | में हमेशा साफ-साफ बातें 
लिखता और वह सदा सहानुभूतिपूर्ण उत्तर देते। सन्‌ १९२९७ और १९२९ में उनकी 
आत्मकथा के दो भाग निकले और मुझे उनकी विस्तृत आलोचना लिखनी पड़ी । खादी 
की जितद चढी हुई और अहमदाबाद में उनके अपने प्रेस मे सुन्दर और स्पप्ट छपी 
हुई दोहरी जिल्दे (“सत्य के प्रयोग! या आत्मकथा”) वडी रोचक, समान्‌ साहित्यिक 
कृति है । उनको पढने के बाद मेने अनुभव किया कि इस रहस्यमय जक्ति के सम्बन्ध 
में मेरा ज्ञान बहुत वढ गया । उनके मत की गति सरल नहीं है और आसानी से 

समझ में नहीं आ सकती। परन्तु इन पुस्तकों की भाषा बहुत स्पष्ट हैँ। इसके साथ ही, 
बहत से अवसरो पर उनके कामो की सरलता, काम करने का सीवा ढग और वक्तत्यों 
की स्पप्टता उतनी ही असाधारण और अमूल्य होती हैं जितनी कि दुसरे मौफ़ो पर उनके 
विचारों भौर यूक्‍्तियो की सूदमता और गूढता | 


>» . हित्माजी 00०० कप जीवन के दो रूप है---एक राजन तिक नेता का भऔर दूसरा 
घामिक नेता का। अपने देगवा सियोी के राजन निक नेता के नप में उन्होंने अपना जीवन 
उनमे राष्ट्रीय भावना भरने, उनका नैतिक बल बढाने, उन्हे आत्म-सम्मान की शिक्षा 
देने और स्वेच्छा से त्याग व वलिदान की उनमे भावना भरने में छगाबा । इस सबके 
साथ उन्होंने अपने तप और अपरिग्रह के आधार पर जनता से अपील की । पूर्वी देशो 
में सासफर भारत में, जहाँ घन और भीतिक इच्छाओं के क्रम परित्याग द्वारा 
आत्मदर्शन तक पहुँचने की शिक्षा दी जाती है, तप और जपरियग्रह वहन महत्त्वपूर्ण समझे 
जाते हे । अपनी पुस्तक में उन्हीने छिसा है कि मेरे राजनैतिक अनुभवों का मेरे छिए 
ड्कीई विशेष मूल्य नहीं है, परन्तु आध्यात्मिक जगत में 'नत्य के प्रयोगो' ने ही मेरा 
वास्तविक जीवन बनाया है । १९२७ तक की कठोर जीवन-यात्रा की कहानी में, एक दृष्टि 
से, वास्तव में उन्होंने अपनी सफठता को स्वीकार क्या हैं । तीस वर्षो से वह 'बात्म- 
दर्शन! और 'ईश्वर का याक्षात्तार करने और मोक्ष ब्राप्त करने! के छिए प्रयत्न 
व उद्योग कर रहे है । उसके लिए उन्होंने अधहिसा, ब्रह्मचं, निरामिप भोजन और 
जपरिग्रह का परीक्षण व प्रयोग क्रिया कौर तत्यार की घार के समान तगव 
तीद्षण मार्ग पर चठे। लेकिन उतने वर्षो के वाद भी उनका कहना है किये पर्ण सत्य 
४ ईंडवर' की एक सलकमान देख पाया हूं । यद्यपि उन्हें यह पूर्ण विश्वास हो गया है वि 
अ्वर हैँ जौर वही चरम सत्य है,परन्तु उन्हें अभी पूर्ण सत्य या *ेंब्वर के दर्शन नहीं 70 । 


१७० 





१४६ गांधी-अभिनन्दन-प्रय 


महात्मा गावी एक 'प्यूरिटन * हे, जिन्हे जैसाकि उन्होने हमसे कहा है, 'ओरि- 
जिनल सित* ( मूल पाप ) के सिद्धान्त की सचाई में पूरा-पूरा विश्वास है । अन्य सव 
तपस्वियों के समान वह भी मनुष्य-जीवन को त्यागो की एक शृखला मानते है, ईश्वर 
का यश्ञ प्रकट करने के लिए धन्यवादपूर्वक सासारिक सुखो का उपभोग करने की वस्तु 
नहीं। उनके विचार से स्त्री-पुरुप-सम्बन्धी काम-वासना ही सारी बुराइयों की जड 
है ! महात्मा गाधी के एतद्विषयक विचार तथा ब्रह्मचर्य पर लिखे गये उनके अध्यायों के 
विषय में यही कहा जा सकता हैँ कि वे वर्तमान मनोविज्ञान और चिकित्सा-शास्त्र के 
सिद्धान्तो के इतने विरोधी हैँ कि जिसकी आज के ज़माने में कल्पना ही नहीं की जा 
सकती । मनुष्य की स्वाभाविक प्रवृत्तियों को वह बिलकुल शर्मनाक समझते है और 
इनका उनकी राय मे एक ही उपचार हैं। वह हैं उतका दमन और अत्यधिक दमन | 
उनका कहना है कि “अपरिय्रह की तो कोई सीमा ही नही है ।” और वह स्वय इस 
बात से बहुत दुखी हैँ कि वह अभीतक दुःध-पान, जिसे वह ब्रह्मचर्यत्रत के पालन के लिए 
बहुत हानिकर वस्तु समझते हे, नहीं छोड सके । उनके सिद्धातानुसार ताजे फल और 
सूखी मेवा ही ''ब्रह्मचारी का आादर्ण भोजन है । परन्तु जितना अधिक-से-अधिक सहन 
किया जासके, उतना उपवास इन सबसे अच्छा है । 
यह कोई आइचर्य की वात न होती यदि जनता की पहुँच से बहुत दूर के इन 
आवदर्शों के कारण महात्माजी भी ईसाई सनन्‍्तो के समान असहिष्णु और कठोर वन जाते। 
लेकिन इस तरह की कोई वात नहीं हुई । सयम के सभी कठिन अभ्यासों के वावजूद, 
जिनसे उन्होने जीवन को अपने ही लिए एक कठिन वस्तु वता लिया हूँ, उनके होते हुए 
भी चरित्र मे वह मृदुता और प्रेम है जिसने उन्हे इतनी भारी शक्ति दी हैं। सत्य के 
पवित्र दर्गन करने की पिपासा के होते हुए भी उनका सबसे उत्तम गृुण--मानवसमाज 
के प्रति उनका सच्चा प्रेम है । एक ओर उन्हे निर्दयता और अत्याचार से घृणा है तो 
दूसरी ओर बीमारी और गदगी से । तप की भावना से ही उन्होने कभी किसी नाच- 
घर में पैर नही रकखा । उतके जीवन के प्रारम्भिक दिनी की कहानी में हम उन्हे तरह 
तरह के नये तजुरबों और मौज की जिन्दगी से पीछे हटता हआ पाते है । कि 
इश्लैण्ड मे विद्यार्थीजीवत मे ही उनकी अपने सनातन धर्म में श्रद्धा और भक्ति 
वढी और उत्होने वही पहलेपहल सर एडविन आननंन्‍्ड के अनुवाद द्वारा गीता का 
परिचय प्राप्त किया | हा 
१ रासी एलिज़बेथ के समय का एक ब्रिटिश सम्प्रदाय, जो राजनीति में भी 
जीवन की शुद्धता तथा धा्भिकता पर जोर देता था । 
२ बाइविल में आदम को मानव-जाति का आदिपितामह मानकर कहा गया हैं 
कि वह पापी था, और उसके पाप का अश पितृ-परम्परा से मनुष्य-मात्र में आ गया हूं। 
इस कारण मनुष्य-प्रकृति स्वभाव से ही पतित है । इसी को “ओरिजिनल सिने कहते हूँ । 


आर्यर मर श्ड७ 


अब भी जव में ये पक्तियाँ लिख रहा हूँ एक बहुत महत्त्वपर्ण घटना घटी है। 
महात्मा गाबी भव एक नये यूग में प्रवेश कर रहे जान पडते है । 
हाल ही में महात्मा गावी ते लिखा हैं कि राजकोट के अनुभवों के परिणाम- 
स्वरूप उन्हे नया प्रकाश मिला हैं। वह नई रोशनी क्या है, इसका स्वरूप अब 
बताया गया है और वह बहुत महत्त्वपूर्ण है । महात्मा गावी का पिछले वर्षों मे हिंदू- 
जनता पर बहुत प्रभाव रहा हैं और भारत के वर्तमान इतिहास के निर्माण मे उनका 
जो भाग है, उसमे कोई सन्देह नहीं कर सकता । कुछ वर्षो के व्यवधान से उन्होंने दो 
रविनय आमाभग आन्दोलनों को जन्म दिया, जिन्होने देश में उथल-पुथलर मचा दीं 
और अधिकारियों के लिए भारी चिन्ता पैदा कर दी । इसके अछावा इन आन्दोलनों 
मे देश पर अपने प्रभाव की वह धारायें छोठी जो उनके समाप्त हो जाने के बाद भी 
भाजतक काम कर रही हैं। अत महात्मा गाघी के सिद्धान्त और उनकी शिक्षाओ 
मे--इस बडी अवस्था में जबकि उनका काग्रेस और जनता के मन पर एकच्छन्र 
अधिकार प्रत्यक्ष गोचर हुआ हँ--मौलिक परिवर्तन होना वस्तुत एक महत्वपूर्ण 
घटना है। इसका प्रभाव भारत पर ही नहीं ससार में अन्यत्र भी पठेगा, क्योकि 
महात्मा गावी अन्‍्तर्राप्ट्रीय रप्ाति-श्राप्त व्यक्ति हे और उनके अनुयायी सारे ससार 
मेंहे। 
दूसरे लोगों के साथ मेने भी अहिसात्मक असहयोग के सिद्धान्त के आध्यात्मिक 
दावे की आलोचना की है, क्योकि वह शारीरिक और मानसिक हिंसा के बीच एक 
आध्यात्मिक भेद मानता है । यह अहिसात्मक असहयोग निदणस्न मनृष्यो की लखाई का 
ही एक तरीका है । बहिप्फार व हडताल से, जो इस असहयोग के अग भी है, इसकी 
तुलना की जा सकती है । इसके उपाय की सफलता या असफलता दो बातो पर निर्भर 
हैं । एक तो अपने और विरोधी के सगठन का बल, दुसरे सघर्पष के म्रय उद्देश्य की 
महत्ता । लेकिन यह निश्चित ई कि यह उपाय सजस्त-विद्रोह या यद्ध से अधिक 
*आध्यात्मिक हथियार नही है। ईसाइयो के लिए तो यह वात साफ ही है कि उनके अनसार 
पाप तो मन के विचार और हृदय की भावनाओं ही में हैं। कार्य तो उसकी व्यजना- 
मात्र है । अहिसात्मक आन्दोलन को वल व बढावा देने के लिए स्वय महात्मा गाघी ने 
हिसामय विचार-बारा को उत्तेजित किया, अंग्रेज़ों की निन्दा की और विदेशी वस्तुओं 
के बहिष्फार का प्रचार किया । उनके अनुयावियों ने जाति-टेप की भावना पैदा करने 
के लिए सवकुछ किया और कहा। इसका परिणाम यह हुआ कि भारत में ' नहिसात्मक 
आन्दोलन के समय प्रो और भाषणों में जितनी अधिक जसयत तथा हिसामय भापा 
का प्रयोग क्रिया गया, उतनी सभवत ससार के किसी और देश में नहीं पाई जायगी । 
स्वभावत इसके परिणामस्यरूप हिसात्मक घटनायें भी हुईं । बस, उन दिनो वा यही 
फाम था । युद्ध मे जो रूप पारण किया, उनकी जेंग्रेज़ों ने कमी शिक्षायत नहीं की, 
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वंयोकि आखिर तो वह युद्ध का ही एक रूप था| पर उन्होने भारतीयों का यह दावा 
ट्री माना कि इस प्रकार के असहयोग का धरातल ऊँचा और नैतिक था, अथवा कि 

वह इंसाइयत या उससे भी किसी ऊँची चीज का फलितरूप था। सच्चे और खरे शब्दों 
में कहे तो, लकाशायर के माल का बहिष्कार करने का उद्देश्य भारत में कुछ मनुष्यों 
को काम, रोजी और रोटी' देना और इबग्लंण्ड मे दूसरो का काम, रोजी और रोटी 
छीनना था । भूखा मारने और जान से मारने मे कोई बडा नतिक भेद नही है । कोई 
सच्चा अँंग्रेज़ इस वात का दावा नही करेगा कि पीडित जर्मन नागरिको तथा सिपाहियो 
पर युद्ध बन्द कराने का दबाव डालने के लिए क्री गई जर्मन की सामुद्रिक नाकेबन्दी 
और रणक्षेत्र मे की गई लडाई मे कुछ भी नतिक भेद है। और उन्होने यदि कुछ भेद 
माना भी तो वह नाकेबन्दी को ज्यादा बरा बतायेगे । 

जिस समय वह हिसा भड़क उठी, जो कि स्पष्टत इस असहयोग आन्दोलन की 
ही उपज थी तो महात्माजी के पास उसका एक ही इलाज था। वह था उनका निजी 
उपवास । उनका विश्वास था कि आठ दिन के उपवास से चौरी-चौरा-काण्ड के पापो 
का थोडा-बहुत प्रायश्चित अवश्य हो जायगा । बाद में उन्होंने अपने उपवासो के उद्देश्यों 
का दायरा वडा कर दिया । १९२४ में उन्होने हिन्दू-मुस्लिम एकता के लिए इक्कीस 
दिन का उपवास किया | दूसरे असहयोग आन्दोलन में जब उन्हे जेल भेज दिया गया, 
तब उन्होने उपवास द्वारा ही अपनी रिहाई कराई । साम्प्रदायिक निर्णय मे सशोधन 
कराने के लिए भी उन्होंने उपवास किया । परन्तु मालूम होता है कि उतके पिछले 
उपवासो मे, जिनमे राजकोट का उपवास भी शामिल हूँ, प्रायश्चित्त की भावना 
नष्ट हो गई थी। उनके बहुत-से साथियों ने ही उनको दबाव डालने वाला कहकर 
आलोचना की | 

असहयोग ओर उपवास में निर्दिष्ट अहिसा के आध्यात्मिक मूल्य या गृण की जो 
आलोचनाये हुई उनपर महात्मा गाधी ने पहले कोई ध्यान नहीं दिया। उन्होने जो 
कुछ कहा, उसते ऐसा मालूम होता था मानो वह अपने आन्तरिक अनुभव से यह जानते ५ 
है कि इतको आध्यात्मिक महत्व देने में वह गलती पर नही है । और जहाँ दुनिया नें 
स्पष्ठत उनको असफलता बतलाया, वहाँ भी गाबीजी ने उन्हें सफलता ही माना | 
परिणाम यह हुआ कि भारत में सर्वत्र जिस किसी भी वात्त पर उपवास या 'अहिसात्मक' 
सत्याग्रह की नकल करनेवाले बहुत-से लोग पैदा हो गये । 

परन्तु अब यह सब बदल गया है। महात्मा गाधी को नई रोशनी मिली हैं। वह 
स्वय अपनी नीयत में सन्देह करने लगे हैं । वह यह सोचने लगे हैँ कि उस समय जब 
कि में समझता था कि में आध्यात्मिक उद्देश्यों के लिए कार्य कर रहा हूँ, में वास्तव 
में राजन॑तिक और भीतिक उद्देश्यों के लिए कार्य कर रहा होता था । उन्होने हमने 
कहा है कि ''मेरे राजकोट के उपवास में (हिसा का दोप' था ।” अब उन्होंने अपने सब 
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है 
अस्त्र नीचे डाल दिये हे । यदि आत्म-शुद्धि के लिए किये गये इतने प्रयत्तो, इतने वर्ण 
के तप और त्याग और अपने विरोधियों को प्रेम करने के प्रयत्नों के वाद भी वह यह 
समझते हैं कि वह इन साथनो का प्रयोग करने के योग्य नहीं हे तो क्या इस वात 
की कभी आजा की जा सकती है कि जनता, अथवा जो आदमी इस समय इन 
साधनों द्वारा काम करने का प्रयध्त कर रहे है, वे कभी भी इनका प्रयोग करने के 
योग्य होगे ? 

पर महात्माजी ने स्वय जो उन्नति की हैँ वह इस विचार से कही अधिक मह्त्त्व- 
पूर्ण हैं और उसके भारत में तथा अन्यत्र भी आइचर्यजनक परिणाम होगे । वहूत वर्षो से 
महात्माजी ईसाई-धर्म के सिद्धान्तो व मान्यताओं के बहुत निकट पहुँच चके है । उन्होने 
हाल ही में जो कुछ कहा हैं उससे मालूम होता है कि उन्होने वौद्ध-चर्म और ईताई- 
धर्म के आन्तरिक तत्त्व को समझ लिया हूँ । 'अ' अर्थात्‌ “नही का महत्त्व बहुत नही 
हैं। 'सहयोग' में 'अ-सहयोग' से अधिक सदगण हे । समार इस समय हिंसा से पीडित 
हो रहा है । मनृप्यो का हृदय-परिवत्तंन करने के लिए एक नई प्रेरक क्रान्तिपारी 
शक्ति की भारी और ज्ञानपूर्वक आवश्यकता हूं । सभी देशो में इस वात की माग भी 
शरू हो गई है । वहाँ ऐसे आन्दोलन चल पडे है जो 'मानव-जाति के लिए अत्यन्त 
आवश्यक नये परिवर्तन के आने की भूमिका हैँ । हो सकता है कि महात्माजी क 
विकास इसमे भी अधिक बातों का द्योतक हो । 

हमारे समय की अनेक समस्याओं में सबसे अधिक जटिल समस्या यह है फ़ि यूद्ध 
के प्रति हमारा रुख क्या हो ? बहुत-मे वीद्ध ईमाई तथा वे सच्चे लोग जो फिसी धर्म- 
विशेष को माननेवाले नहीं हैँ, यह जानते हूँ कि आत्म-रक्षा के लिए भी यूद्ध करना ठीक 
नही । बुराई का प्रतिरोध न करने का ईसाइयो का सिद्धान्त व्यफ्तियों के समान राष्ट्रों 
पर भी लाग होता है। मुझे साफ कहना चाहिए कि महात्माजी ने टाल्स्टाय का जो 
सिद्धान्त अपनाया हैँ, वह मजे दागनिक अराजकतावाद ही मारम होता है । इस यव्िति 
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का मझे कोई जवाब नहीं मिलता कि जब हमे रक्षा के लिए सेनाये रखने की ज़स्ग्त 


हैँ तव हमे पुलिस भी न रखनी चाहिए । एक व्यवित अपने ऊपर आकमण करनेवादे 
के प्रति सच्चा प्रेम होने के कारण उसके आक्रमण को वरदाण्त करके अत में उसके 
हृदय पर विजय प्राप्त कर सकता है। डेक्नि यदि एक राष्ट्र वे जादमी, जिन्‍्ह स्वय 
कोई व्ययितगत तकलीफ न उठानी पड़े, आक्रमणकारी राष्ट्र को अपने पर और जपने 
ही कुछ आदमियो पर मनमाने अत्याचार करने दे, तो में उनके टप बाम को जच्छा 
भौर रुचिकर नही मान सकता । जो लोग इस भिद्वान्त वा प्रचार वकाते है, थे एक 
प्रकार के नं तिकता के जोश में, जो उनना ही सतरनाक हैँ जितना कि न तिक घणा 

अपने में व्यवितगत रूप से सच्ची नम्मता पैदा करने मे सन्तोप मानने के बजाय दूसरों 
पर एक विशेष प्रदार का आचरण छादने का प्रयत्न करते हूँ । हममे से सभी आदमी 
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नीचे कहे गये दो प्रकार के व्यक्तियों मे से एक-न-एक प्रकार के है । एक तो वे मनुष्य 
है जिनका हृदय अपने आक्रमणकारियो के प्रति नेतिक घृणा से परिपूर्ण है, और जो 
नम्रता को भूलकर यह समझने में भी असमर्थ हो गये हें कि आक्रमणकारी और वे 
स्वयं दोनो मनुष्य ही तो है । दूसरे मनृष्य वे है जो नम्रता के नैतिक जोश की 
अधिकता के कारण अपने नेतिक जीवन में (दूसरो के द्वारा पहुँचाये गये) आधातो को 
प्रेमपू्वंक स्वय सह लेने का अभ्यास करने के बजाय, जिन छोगो तक उनकी' पहुँच है, 
उन्हे आक्रमणकारियों के सामने नमप्नता से झुक जाने का उपदेश देने में ही अधिक 
समय व्यतीत करते हे । इत दोनो प्रकार के व्यक्तियों में कोई विशेष भेद नहों है । ये 
दोनो ही' जीवन मे असफल हे, और स्वय आदर्श आचरण करने की अपेक्षा 'पर उपदेश 
कुशल' अधिक हे । दोनो प्रकार के व्यक्ति जिस समय नैतिक द्वेप या नैतिक भान्ति- 
बाद के जोश में बह जाते हैं उस समय मानव-जाति के साथ अपनी एकता की भाषता 
को भूल जाते है | नैतिकता के इन उत्साही आदमियो की बुराई का सम्मिलित प्रति- 
रोध न करने का सिद्धान्त चल जाये तो ब्‌राई को खुलकर खेलने का अवसर मिल 
जायगा और नैतिकतावादियों की दो पीढी पीछे की सन्तान ऋषि या सन्त नही, वल्कि 
गुलाम होगी । नम्नता के वजाय दासता फले-फूलेगी | दास जाति की गिनी-चुनी 
आत्माये ही ससार के लिए पथ-ए्रदर्शन का काम करती है । जनता को तो चाटुकारी, 
गृप्तता और छल-कपट की कला सीखनी पडती है । 
मुझे तो यह मालूम होता है कि भगवदुगीता में अर्जुन को उपदेश देते समय 
भगवान्‌ कृष्ण बहत पहले ही 'शान्तिवाद' की युक्ति का पूर्णतया खण्डन कर चुके है । 
तीन वर्ष पूर्व मेते महात्माजी से यह युक्ति मनवाने का प्रयत्व किया। पर उनका 
मन्तव्य, जहाँतक कि मे उसे समझ पाया हूँ, यह था कि भगवद्गीता में युद्ध की कथा 
तो रूपक मात्र है, वास्तविक नही, अत यह यूक्ति भौतिक युद्ध और वास्तविक प्राण- 
हरण पर लाग नही हो सकती । 
पर राजकोट के बाद से तो में एक नये ही महात्मा को देख रहा हूँ । हम सवको 

उस व्यक्ति का आदर करना चाहिए, जिसने अपने सेवा-मय जीवन में निरन्तर कठार 
आत्म-सयम, कठोरतम तपस्या और आत्म-शुद्धि के लिए सतत प्रयत्न किया | यदि 

उन्हे एक नवीन-ज्योति प्राप्त हुई है तो वह उस दर्पण के द्वारा प्रतिक्षिप्त होकर और 

भी चमक उठेगी, जिसे बनाने में इतने वर्ष रंगे और इतना परिश्रम करना पडा हैं । 

आज प्रत्येक देश यह वात मान रहा है कि ससार की आशा व्यक्ति की आत्मा के 

विकास में ही हैं। प्रत्येक को अपनेसे ही आरम्भ करना होगा । पर हमे एक ऐसी 

शक्ति की आवश्यकता है, जो वह नीरवता पैदा करदे, जिसमे हम अपनी आत्मा की 

आवाज़ सुन सके, अन्यथा हम अपने मार्ग से भटककर दूर जा पडेगे। नेतिक जोंग 

के प्रवाह मे वहे हुए आदमी शान्ति के इन क्षणों के सम्बन्ध में वडा गोर मचाते हैं 
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और अन्‍्तरात्मा की आवाज सुनने के बजाय दसरो को अपने मत में परिवर्तित करने 
के लिए अधिक चिन्तित रहते है । कम-से-कम भारत में तो महात्माजी वह नीरवता 
उत्पन्न कर सकते हे, जिसमे सच्ची शान्ति जन्म ले सके । 


है 3058 
गांधीजी का आध्यात्मिक प्रभुत्व 
गिलचर्ट मरे, एम. ए., डी. सी एल. 
[ एमरीटस अध्यापक, आक्सफोर्ड यूनिवर्सिटी | 


जिस ससार में राष्ट्र के बासक पाणविक शक्ति पर अधिक-से-अधिक भरोसा किये 
हुए है और राषप्ट्रो के निवासी अपने जीवन के“अस्तित्व और बाकाक्षाओ की पूर्ति के लिए 
ऐसी पद्धतियों पर भरोसा रबखे हुए है, जिनमे कानून, और भ्रातृभाव के लिए तमिक 
भी गूजाइश नही रही है, उसमे महात्मा गावी एकाकी खडे दीख पटते हैं और उनका 
व्यक्तित्व अत्यन्त आकर्षक हैं । वह ऐसे राजा या शासक हूँ, जिनका कहना लाखो 
भानते है । इसलिए नही कि वे उनसे डरते है, बल्कि इसलिए कि वे उन्हे प्यार करते हे 
और इसलिए नहीं कि उनके पास विपुर सम्पत्ति, गुप्तचर, पुलिस और मशीनगन 
है, वल्कि इसलिए कि उनमे पास ऐसा नैतिक प्रभुत्व हैं कि जब वह उससे काम लेने 
लगते है तब ऐसा प्रतीत होता हैँ कि वह भौतिक संसार के सारे महत्व को घूल में 
मिला देंगे | में 'प्रतीत हीता है,' इसलिए कहता हैं कि भौतिक णवित के विरुद्ध उसका 
प्रयोग सहृंदयता, सहाटमूति अथवा दया के बिना निरर्थक हैँ | इसे अपने मोर्चों में 
फ्रेवल इसलिए विजय प्राप्त होती हैं कि यह अपने दुश्मन की अन्तरात्मा में सोई हुई 
उस नैतिकता या मनृप्यता को जगाती है, जो ऐसा मृदुल-मधुर तत्त्व हैं कि मनुप्य॑ पु 
बनने का कितना भी यत्न क्यो न करे, उससे पूरी तरह छुटका रा नहीं पा सकता | बीस 
* वर्ष पहले मेने इसीसे गाघीजी के बारे मे लिखा था कि, “वह एक ऐसे यूद्ध में लगे 
हुए है, जिसमें असहाय और निश्यस्त्र बात्मिक भक्ति का भौतिक सावनो से अत्यधिक 
सम्पन्न लोगो के साथ मुकाबिला हैं। उस युद्ध का अन्त हमे उस भय में दीख पदता 
हैँ कि भौतिक साधनों से सम्पन्न लोग घीरे-घीरे युद्ध का एक-एक मोर्चा हारते जाते 
है और आत्मिक शक्ति की ओर जुकते चले जा रहे है ।” 
हम, निस्सन्देह, यह नहीं मान सकते कि आत्मिक प्रभुता रसनेवादे व्यक्ति का 
नेतृत्व सदा ही सही होता है । उसके दावो और कार्यो का समर्थन या प्रतिबाद सहसा 
शायद ही किया जा सकता है, क्योकि उसका सचालन तो उन सानवो द्वारा ही होता 
है, जो साधारण मनृप्यो के समान भूलछो से परे नहीं हैं और घव्ति-सम्पन्त होने पर 
जिनका स्वेच्छाचारियों के समान प्तन होना समव हूँ । छेकिन नैतिवतता वे बल पर 


१५३२ गाँधी-अभिनन्देन-प्रय॑ 
शासन करनेवालो, अथवा अन्य साधारण शासको में भी गाधीजी का स्थान अद्वितीय 
ही है । पहली वात तो यह है कि वह कोई आदेश या हुक्म नही देते | केवल अपील 
करते हैँ, हमारी अन्तरात्मा को सबोधन करते हैँ । वह बताते है कि उनके पास 'सत्य' 
क्या हूँ । लिकिन उनकी उपेक्षा और निन्‍्दा नही करते, जो उनसे भिन्न क्षेत्र में सचाई की 
खोज करते हें। 

दूसरी बात यह हैं कि उनका लडाई का तरीका अजीव और अनूठा है, जिसे कि 
उन्होने दक्षिण अफ्रीका में हिन्दुस्तानियो के अधिकारों के लिए लगातार पन्द्रह वर्ष तक 
लडी गई लडाई मे खूब अच्छी तरह प्रकट कर दिया है । वह और उनके अनुयायी 
बार-बार गिरफ्तार करके जेल भेजे गये, नैतिक अपराध करनेवालो के साथ रकखे 
गये और उनके साथ अमान्‌ षिक व्यवहार किया गया। लेकिन जब॒भी कभी उनकी 
दमन करनेवाली सरकार कमजोर पडी या उसपर कोई सकट आया, अपनी बात को 
मनवाने एवं लाभ उठाने के बजाय उन्होने अपना रुख बदरक दिया और उसकी सहायता 
की । जब वह भीपण यद्ध की भयानक दलदल में धैस गई, तब उसकी सहायता के 
लिए उन्होने हिन्दुस्तानी स्ववसेवको की सेना खडी की । अपने हिन्दुस्तानी अनुयायियों 
की अहिसात्मक हडताल के जारी रहते हुए जब सरकार के लिए क्रान्तिकारी लोगो की 
रेलवे की हडताल की आशका उपस्थित हुई, तब उन्होने सहसा अपने लोगो को काम 
शुरू करने की आज्ञा दे दी, जिससे उनके विरोधी निरापद हो जाये । इसमें आश्चर्य ही+ 
क्या कि अन्त में उनकी विजय हुई | कोई भी सहृदय शत्रु इस तरीके की छडाई का 
सामना नहीं कर सकता । 

तीसरी बात, जो कि एक नेता के लिए बडी कठिन होती है, यह है कि गावीजी 
कभी यह दावा नही करते कि उनसे भूल या दोष नहीं होता । यह भी उस हालत मे 
जबकि असख्य लोग उन्हे एक आदर्श मानकर पूजते है । हमे पत्ता हैं कि इस समय 
उन्होने अपने असहयोग आन्दोलन को रोक रक्‍्खा है, जिससे कि वह और उनके विरोधी 
आत्म-निरीक्षण तथा परीक्षण कर सके। 

एक नि शस्त्र व्यक्ति का करोडो मनृष्यो पर नैतिक प्रभृत्व होना स्वत ही “ 
आश्वयेजनक है । लेकिन जब वह न केवल हिंसा को छोडने की शपथ लिये हुए है, 
बल्कि अपने झानत्रुओं तक की सकट में सहायता करता है और अपनी मानवीय 
कमजोरियो को भी स्वीकार करता हैं तव वह निविवाद रूप से सारे ससार का श्रद्धा- 
भाजन बन जाता हैं। एक दूसरे देश मे बैठे हुए, विल्कुल भिन्न सभ्यता को मानते हुए 
जीवन-सम्बन्बी' अनेक व्यावहा रिक समस्याओ के वारे मे उनसे सर्वथा विपरीत विचार 
रखते हुए, उस यरोप के चिन्ताशील तथा सघर्षमय विचारों में निमग्न रहते हुए भी 
जिसमे मनष्य का दिल और दिमाग पाशविक शक्ति और अज्ञान की चोट खाकर अपने 
को कुछ समय के लिए असहाय-सा अनुभव कर रहा है, में बहुत खुशी के साथ इस 


योत नागूचौी १५३ 


महायपुरुष को “महात्मा गावी' के उस शुभ नाम से पुकारता हूँ, जिसका कि उसके 
भक्त उसके लिए दावा करते हे और बडी श्रद्धा और आदर के साथ उसका उच्चारण 
करने है । 


न 


; ३४ 
सुदूरपूत से एक भेंट 
योन नागूची 
[ कियो विश्वविद्यालय, टोकियो, जापान | 


दिमम्वर १९३५ के अन्त में नागपुर से बबई जाते हुए में वर्धा ठहरा था । वर्घा 
एक साधारण-सा बहर है | लेकिन नैतिक दुष्टि से वह गावीजी के आन्दोलन का केन्द्र 
बना हुआ है । मुझे गाषचीजी को आश्रम में देखकर बहुत खुणी हुई । वह आश्रम एक 
तपोभूमि या सावना-मन्दिर था, जहाँ पुराने ऋषि-मृनियों या साधकों से सर्वथा भिन्न 
रूप में इस युग के ऋषि पर अपने राष्ट्र के जीवत की आशा या पीडा की समस्त 
हलचलो की प्रतिक्रिया होती है । बीमारी के कारण वह उस समय वर्गाकार और बीच 
में आगनवाली दुम जिले मकान की पक्की छत पर लगायें गये एक तम्बू में लेटे हुए थे। 
सन्त की जैसी एक मृस्कराहुट उनके चेहरे पर थी। उनकी नगी टागे दुबछी-पतली पर 
लोह-शलाका-सी मजबूत, सामने फैली थी। एक शिष्य मालछिय कर रहा था। इस 
साधारण और अलिप्त-से आदमी का उन महान्‌ ऐतिहासिक उपवासों के साथ मेल 
मिलछाना मेरे लिए कठिन हो गया, जिन्होंने इग्लैण्ड की वियाल जात्मा फो भी एक बार 
भय से थर्रा दिया था | जव मैंने सूती कपटे में कुछ लपेटा उनके सिर पर रकवा देखा, 
तब मैंने पूछा कि यह क्‍या है ? उन्होंने वत्ताया कि वह गीली मिट्टी है, जो कि उनके 
* डक्टरों के कथनानुसार उनके जैमे सून के दबाव वाले लोगो के लिए फायदेमन्द होती 
हैं। फिर कुछ व्यग और कुछ दार्भनिकता से मिश्षित मुसकान के साथ बोले, “मे 
हिन्दुस्तान की मिट्टी से पैदा हुआ हूँ और यही हिन्दुस्तान की मिट्टी मेरे सिर बय 
ताज है ।” 
थोडी-सी बान करने के बाद में उनसे विदा छिफर उनके तीन या चार भिष्यो से 
मिलने के लिए नीचे उतर आया, जो मुझे सारा जाल्षम दिलाने के डिए नीचे पटे मेरी 
प्रतीक्षा वार रहे थे। मधु-मतिपर्या रहने के स्थान के पास से पप्तरने के बाद में सेल को 
घानी के पास पहुँचा । उसके बाद में वहाँ पहुंचा, जहाँ वागज़ बनाने वा प्रयोग किया 
जा रहा था । उन मेरे साथयालझों में से एक ने कहा कि “कासज़ बनाना पिलना 
सुगम हूँ | यदि पूरक धन्वे के तौर पर उसका हमारे देश मे चर्न हो जाय नो हम 


श्प्ड गांधी-अभिनन्दन-ग्रन्थ 


अपना कितना रुपया अपने ही देश मे वचाकर रख सकेगे ?” यह कहने की जल्रत 
नहीं कि आश्रम में चरखे को प्रवान स्थान प्राप्त हैं । एक छोटा-सा लकडी का डिब्बा 
लाया गया जिसे खोलने पर एक छोटा-सा चरखा प्रकट हुआ । इसका गाघीजी ने 
जेल में खाली समय में स्वय आविष्कार किया था। मुझे कहा गया, “आप इसे 
हँण्डबेग तक में रख सकते हे और खाली समय में सूत कातने के लिए रेलगाडी के 
सफर मे इसे साथ ले जा सकते हें ।” 

फिर मुझे बताया गया कि “गाधीजी एक विशेष वैज्ञानिक व्यक्ति हे । उनका अदूट 
घैये सदा उनके आविष्कारक मन का साथ देता है, जिससे उन्हे पूरी तरह सफलता _ 
मिलती है । अगर वह घडीसाज होते तो उन्होने ससार में सर्वोत्तम घडी बचाने का 
श्रेय-सम्पादन किया होता । सर्जतव या वकील के रूप मे भी उन्होने सर्वोच्च प्रतिष्ठा 
प्राप्त की होती। लेकिन १९२३ के म्‌कदमे के समय अपने को पेशे से किसान और जुलाहा 
उन्होने बताया और इस तरह हाथ की मजूरी की पवित्रता में निष्ठा प्रकट की । ऐसे 
कामों में वह कताई को सबसे अधिक महत्त्व देते हे, क्योंकि उनका खयाल हैं कि इससे 
मनृष्य मितव्ययी बनने के साथ-साथ समय का भी ठीक-ठीक उपयोग करना सीख जाता 
है । वह किसी भी वस्तु के अपव्यय को सबसे अधिक घृणा की दृष्टि से देखते हे । 
उनका यह विश्वास हैं कि हाथ की मिहनत से ही हिन्दुस्तान को नया जीवन मिल 
सकता हैं । इसलिए चरखे को अपना आदर्श मानकर वह जनता से स्वतन्त्र जीवन के 
झण्डे के नीचे आने के लिए अपील कर रहे हे ।” 

यह तो केवल आकस्मिक घटना है कि उनका आन्दोलन ब्रिटिश सत्ता के विरुद्ध 
एक विद्रोह प्रतीत होता है, क्योकि वह आन्दोलन, जहाँ एक ओर भारत को नीति- 
अष्टता से बचावेगा तहाँ वह दूसरे देशो को भी उवारेगा। क्योकि वह गकिति को 
उत्पादक कामो में लगाने की तथा खेतो और खलिहानो से मिलते-जुलते जीवन विताने 
की महान्‌ शिक्षा देता है। दूर के आदर्शो के पीछे भठकते-फिरने की अपेक्षा अपने आस- 
पास के लोगो की ही सेवा करने का महत्त्व केवल हिन्दुस्तान तक ही सीमित नही रह 
सकता । स्वदेशी की “आत्मनिर्भरता और स्वावलूम्बन' की भावना का प्रभाव समस्त * 
देश और काल मे व्यापक होकर रहेगा । 

दीन-दुखियो और गरीवो की सेवा करने और उनके साथ अपने को तन्मय करने से 
अधिक पवित्र और ऊँचा भाग ईइ्वरोपासना के लिए गाधीजी नही ढूँढ सकते | उदा- 
हरण के लिए वह जब रेल में सफर करते हे, तो सदा ही तीसरे दर्जे का टिकिट लेते 
हैं । इससे वह अपने आपको यह याद दिलाते हे कि वह उन निम्नतम मनुष्यों में से 
है, जिनमे मानवता और स्नेह ही सबसे वडी सम्पत्ति माने जाते है । ऐसे व्यविति के 
रूप में जिसने अपने'जीवन का सर्वोत्तम भाग मजूरों के साथ विताया हो और उनके 
सुख-दुख मे समान भाग लिया हो, गाघीजी आत्म-निर्भर और स्वावलम्बी जीवन 
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बिताने की प्रेरणा देते रहने के लिए अपने मित्रो को चरखा भेट करते है । 
बम्बई जाते हुए गाडी में अपने टिब्पे में अकेछा लेटा एजा में अपने मन से महात्मा 
गांधी की मूर्ति को थोंडे समय के लिए भी दृर वही कर सका | मुझे एकबार उनका 
एक छोटा-सा निवन्ब “स्वेच्छापूर्वक गरीबी” (अपरियग्रह) पढने का सौभाग्य प्राप्त हआ 
था, जिसमें उन्होंने उन वस्तुओं के परित्याग से होनेवाले अपने आनन्द का वर्णन किया 
हैं, जी कभी उनकी अपनी थी | उनका यह विश्वास है कि हिन्दुस्तान सरीखे देश में 
अनिवायंत आवश्यक से अधिक अपने पास कुछ रखकर जीवन-निर्वाह करना डाकेजनी 
करके गृजारा करने के समान है । जवतक कि तुम उसके-जैसे व हो जाओ, जो नगा 
और भूखा बाहर खुले में सोता है, तवबतक तुम्हे यह कहने का अधिकार नरी कि तुम 
हिन्दुग्तान और हिन्दुस्तानियों की रक्षा कर सकते हो । मुझे बताया गया है कि जिस 
कपडे से गाधीजी अपने-आपको ढापते है, वह भी कम-से-कम हैं । यह स्वाभाविक है 
कि गाधीजी इस गरीबी की ऐसी छगन से उस साधना और तप के आदर्म पर पहुँच 
जायें, जहाँ आत्मण॒द्धि के अर्थ पच्चेद्रिय-दमन किया जाता है 
बह योद्धा जो बात्म-दर्शन में जुझता हुआ विगुल बजाता बद॒ण्य विजय की 
निश्चित आया से स्वर्ग के निकट पहुँच गया हैं, जिस बिगुल की आवाज़ 
नरक के कोने-कोने में गूंज उठी हूँ। जीर जो अकेला ही वहा से भावी की 
ललकार रहा हैं । 
दुर्बड, क्षीगकाय परन्तु जिसकी महान्‌ आत्मा ने ससार केपा दिया है । 
विस्मृत और तिरस्कृत प्रेम ने, जीवन की कुचली भौर झगझ्ोडी हुई स्वतन्त्रता ने, 
अपुरस्कृत और अपमानित मारीरिक पर्श्रिम ने इस पुरुष की गर्जना में अत्या- 
चार के विरुद्ध चुनौती की आवाज़ उठाई है, ईश्वरीय न्याय के लिए प्रार्यना 
की हैं । धरती-माता के अत्यन्त निकट जीवनयापन का करुण मन्त्र पढनेवाला 
जादूगर, उस मनृप्य से वढकर कौन पुरुष है जिसके हृदय में देश-भविन की 
ज्वाला इतने ज्ञोर से घधक रही हो । सत्य का वह एक एकाफी गोवफ है । वह 
सब सासारिक सुसो को तिलाज्जन्ि दे चुका हैं। इस मनप्य की जात्मा से 
बढकर किसकी आत्मा 'अवतारी' हो सकती हैँ ? वह भख और दस के बनन्‍त 
और दुर्गेम पथ का पविक है ।* 
१ मूल अग्रेजी पद्म इस प्रकार हैं --- 
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विविधरूप गांधीजी * 
डा० पद्टामि सीतारामेया, वी. ए्‌., एम. वी, सी. एम. 
[ मछलोपट्टम | 
गांधीजो--अवतार 


“जो व्यक्ति अपने इन्द्रिय-सुख की कुछ परवाह नहीं करता, जो अपने आराम 
या प्रशसा या पद-वृद्धि की कुछ चिन्ता चही करता, किन्तु जो केवल उसी बात के 
करने का दृढ निश्चय रखता हे जिसे वह सत्य समझना है, उससे व्यवहार करने में 
सावधान रहो । वह एक भयकर और असुविधाजनक वात्रु है, क्योकि उसके जा सकतें 
वाले शरीर पर काबू पा करके भी तुम उसकी आत्मा पर बिलकुल अधिकार नहीं 
कर सकते ।* --प्रो ० गिलवर्ट मरे 

ससार ने समय-समय पर महान पुरुषो को जन्म दिया है। प्रत्येक राष्ट्र ने अपने 
सन्त, अपने शहीद, अपने वीर, अपने कवि, अपने योद्धा और अपने राजनी तिन्न उत्पन्न 
किये है । भारतवर्ष ने हम अपने महापुरुषों को अवतार कहते हे । वे ऐसे व्यक्ति हैँ 
जो पुण्य की रक्षा और पाप का नाश करने के लिए ईश्वर के मूर्तंहूप होकर पृथ्वी पर 
आते हे। हमारे लिए गावीजी एक अवतार हे, जिन्‍्होने इस कर्मरत ससार में 
पूर्ण अहिसा को कार्यान्वित करके बताया हैँ । 


गांचीजी--स्थितप्रश् 


5 < 35 हि 

गाघीजी की सम्मति में स्वराज्य का अर्थ यह नही है कि गोरी नौकरशाही की 
जगह काली नौकरशाही कायम होजाय । स्वराज्य का अर्थ हें जीवन के ढाचे कार्ट 
3277 0 बम मजा जनक 
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बिल्कुल बदल जाना | दूसरे बच्दो में, भारत का पुतविजय करना | उनके मस्तिष्क में 
तो समस्या यह हैं कि देश के भिन्न-भिन्न टुकडो को, जो प्रादेशिक दृष्टि से प्रान्तो और 
देशी राज्यों में, सम्प्रदायों की दृष्टि से हिन्दुजों, मुसलमानों और ईसाइयो में, व्यवसायों 
की दृष्टि से गहरी और देहाती समुदायों में बैठे हुए है, और जो कही “बहिर्गत प्रदेणी' 
बौर कही “अन्तर्गत प्रदेशी' में विभक्‍त है, किस प्रकार एक सृत्र में ग्रथित किया जाय ! 
वह यह भी चाहते है कि राष्ट्र की सस्कृति का पुनरावरततन किया जाय भौर उसमे 
आपुनिक जीवन में से नकछ की जाने योग्य बातों को भी ग्रहण किया जाय, सेवा के 
आदर्ण को पु्नीबित किया जाय, नई सस्यता से उत्पन्न हुई स्वार्थपरायणता के स्थान 
' पर दीन-दरिद्रो के प्रति दया की भावना बढाई जाय, पीडित समाज में अत्यन्त घनिको 
भौर अत्यन्त निर्धनों के समुदाय बनने देने के स्थानों पर निम्नश्रेणी वालो की सतह 
पर लाया जाय, सभी छोगो के लिए अन्न-वस्त्र की व्यवस्था की जाय और कुछ लोगो 
के उत्कर्प की खातिर रहन-सहन की कोटि ऊेची करने के बजाय, यदि आवश्यक हो 
तो, बौसत जीवन-कोटि को ही कुछ नीचा कर दिया जाय । उस दृष्टि से उन्होंने अपने 
जीवन में ही एक नये सामजरय का विकास फिया है, और हिन्दू-बर्म के चारो वर्णो भौर 
चारों आश्रमो को उन्होंने अपने जीवन में सन्निविप्ट कर जिया हुँ । वह ब्राह्मण का 
कार्य करते हे, वह व्यवस्था देते है । वह क्षत्रिय हे, वह भारत के मुख्य चौकीदार है। 
चै्य के रूप में वह भारत की सम्पत्ति का विनियोग करते हैं, और छाद्ग के रुप में 
उन्होने अत और वस्त्र की उत्पत्ति की हैं। अपने ऊपर चलाये गये सुप्रसिद्ध अभियोग 
में उन्होंने कहा या कि में जुलाहय और किसान हैं । और गृहस्थ होते हुए भी वह 
ब्ह्मचारी फी भाति सयम से रहते है, बानप्रस्थ की भाति अपनी पत्नी के साथ मानव- 
जाति की सेवा करते है । और वह सच्चे सनन्‍्यासी भी हे, व्योकि उन्होंने अपना सव- 
कुछ मनुप्य-जाति के कत्याण के लिए परित्याग कर दिया हैँ । इतने पर भी गावीजी 
प्रधानता एक मनृप्य है । वह मानवीत्ता होने का न ढंग रपते हे न कोई ऐसा दावा 
ही करते हैं । वह पके कार्य-कुमछ आदमी हे, वी उम्र वे! छोगो मे सुथ-मिजाज हैं, 
« भीर मनुृष्य-जाति के लिए एक साथ है, ऋषि हैँ, पथ-प्रदर्भक है, दार्णनिव है और 
सबके मित्र हैं। उनका चेहरा तेजोमय है, उनकी दोनो आँसो में तेज है और उनकी हेंनी 
में तो उनका सम्पूर्ण बततंम बाहर प्रकट हो जाता है। वह एक अशद्य में व्पप्टवयता ह, 
और उन्हें छोगो के पीठलीजछे जाक्षेप सुनने की आदत नहीं हैं। विन्तु वह पाक्षेपरर्ताओं 
के समक्ष ही थाक्षिप्तो के सामने उन्हे रस देते हैं। वह आपके स्पष्टीकाण फो स्वीकार 
कर देते हैं, और आपकी बात को सत्य मान लेते हे । वह बातचीत बडी निश्चित और 


नपी-तुटी फरते है जीर आशा करने हे कि उनके वक्‍तव्यों को समपने में उनके 'छगर- 


मगर फो तथा प्रयान वाकप्राशों को ध्यान में रर्या जायगा। जथिवाद लोगो ने उससे 
प्रधान याययाों को तो ले लिया, पर 'अगर-मगर' को भला दिया, और एस प्रयार अपने 
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उत्तरदायित्वों को उठाये बिना उन्होने वाह्य परिणामों की आशा बाँध ली । उनकी , 
लेखन-शैली अपनी ही और विलक्षण है । उसमे छोटे-छोटे वाक्य होते है---छोटे, उत्तने 

ही प्रवछ, सीधे और उतने ही गतिमान, जैसे तीर और असर करने में भयकर | गावीजी' 
उपनिषदो में वर्णित पूर्णपुरुष हे, जिनसे परिचित होना क सौभाग्य है, और जिनेके 
साथ काम करता एक वरदान हैँ। वह भगवदगीता के स्थितप्रज्ञ है, जिन्होंने अपने 
आत्मसयम और आत्मत्याग से अपनेआप पर और ससार पर विजय पाई है । 


गांधीज्ञी का द्विविध कायक्रम 


सत्याग्रही के रूप मे गाधीजी पराजय को जानते ही नही । जब राष्ट्र आक्रामक ७ 
कार्यक्रम से थक जाता हँ तो उसे फौरन रचनात्मक कार्यक्रम में लगा दिया जाता है। 
जिस सरलता से कारखाने में मशीन का पट्टा फास्ट पुछली से लूज पुली पर आ जाता 
है, उसी सरछता से ग्राधीजी के शक्ति-चक्र का पट्टा भी युद्ध के विध्वसक-स्षेत्र से 
रचनात्मक क्षेत्र पर उतर आता है । उतनी ही तेजी-फुर्ती से वह सविनय आज्ञाभग के 
आक्रामक कार्यक्रम का बटन दवा देते है, और यह कार्यक्रम भी तूफान या ज्वार की- 
सी तीत्रता भौर वेग के साथ वढ जाता है । उनके आक्रमण कितने प्रवल होते है, यह 
ससार अच्छी तरह से जानता है। उन्हे खुद मालूम न था कि सामूहिक सविनय आाज्ञा- 
भग कैसा होगा। पर वह जानते थे कि वह आनाभग होगा जो सविनय या अहिसात्मक 
रूप में होगा और अपरिमित परिमाण पर सामूहिक रूप मे कार्यान्वित किया जायगा । “ 
उनके युद्धों मे, जो कि देखने में तो नगण्य होते है । किन्तु जिनका लक्ष्य एक और 
निश्चित, तथा परिणाम स्थायी और व्यापक होता है, कोई-त-कोई नैतिक प्रइत जरूर 
शामिल रहता है | कभी तो अमृतसर-हत्याकाण्ड का प्रश्न ले लिया जाता है, जिसके 
लिए क्षमा-याचना की मॉग की जाती है, कभी खिलाफत के अन्याय का प्रश्न होता 
है, जिसका घटनास्थल तो दृर-देशीय होता है, किन्तु परिणाम और प्रभाव निकटवर्ती 
होता है, तो कभी-कभी नमक-कर का ही प्रइन उठा लिया जाता है, जो यद्यपि छोटा 
सा कर है, किन्तु जो परिणाम मे पापमय है। जब ससार समझता है कि गावीजी परा- 
जित.होगये तव उस पराजय को वह एक वाक्य से विजय बना लेते हे । 

गाधीजी के रचनात्मक कार्यक्रम की देश में स्तुति भी हुई है और निन्‍्दा भी हुई 
हैं,और उसके प्रति आज भी अधिकाश जनता का आकर्षण कम है। उनका खहर 
दरिद्रो की रामवाण औपवबि है, नया आथिक कवच है, विधवाओ और अनाथो का, 
अपाहिजो और अन्धों का आश्रयदाता है । खहर किसानो को, जो कि ऋण और कर क्के 
असह्य वोझ से दवे जा रहे है, सहारा देनेवाला एक सहायक धन्बा है | खद्दर का 
पुनर्जीवन स्वय एक सम्पूर्ण पन्‍थ ही है, क्योकि वह मानव-जाति पर यत्रवाद के जो कि 
अच्छा नौकर किन्तु बुरा मालिक है, आधात का विरोध करता है। खट्टर भारत की 
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उत्पादनणील प्रतिभा के पुनर्नीवत का एक चिन्ह हैं। ख़द्दर कारीगर की अपनी 
स्वतन्त्रता और मिल्कियत की भावना का, जो कि भारतीय कारीगर में सदा अनुप्राणित 
रही है, मूर्तस्वलप है | खद्दर पवित्रता भौर परिवार की अक्षुण्णता के वातावरण का, 
जिसमे कि भारतीय शिल्पकला सदा फूली-फली है, एक प्रतीक है । खादी भारतीय 
देशभक्त की वर्दी हैँ और राष्ट्रीय स्वतत्रता का बविल्‍्ला हूँ गाधीजी के प्रधान-काल 
के प्रथम पाँच वर्ष खहर की जड मज़बूत करने में छग गये, जिससे कि अन्य ग्रामीण 
उद्योगों और घरेलू धवों का रास्ता साफ होजाय और जीवन में मगीन की, जो कि 
हिंसा का ही एक चलता-फिरता रूप हैं, मर्यादा सुनिश्चित होजाय । 
गाधीजी के रचनात्मक कार्यक्रम के तीत भाग हँ--वह खट्दर के रूप मे आथिक, 
भस्पृद्यता-निवारण के रूप मे सामाजिक और मद्य-निषेध के रूप में नेतिक है। पहले 
भाग को पूर्ण करफे वह दूसरे भाग में लग गये, और सितम्बर १९३२ में उनके आमरण 
अनशन करने की घटना तो अब विश्व-इतिहास का एक अध्याय ही वन गई है । और 
तीसरे भाग मद्य-निपेध को प्रान्तीय स्वतन्त्रता के अधीन मत्रियों के कार्यक्रम में सम्मि- 
लित करके कार्यान्वित किया जा रहा है | अभी कुछ ही हफ्ते पहले गाधीजी ने बडे 
दुस के साथ निराणा प्रकट की थी कि उनके विश्वस्त सहयोगी इस सुधार की दिया 
में बहुत धीरे-धीरे कदम बढा रहे है, क्योकि उन्होने भारत मे पूर्ण मय-निपेव के लिए 
जो मियाद रक्‍सी हैं, वह साढे तीन वर्ष की ही है । रचनात्मक कार्यक्रम का चौथा भाग 
सास्कृतिक हैँ और वह हूँ राष्ट्रीय शिक्षा, जिसके लिए हरिपुरा मे एक अखिल- 
भारतीय बोर्ड कायम कर दिया गया हैं, और उसके तत्वावधान में वर्धा-योजना नामक 
शिक्षा-पद्धति का प्रचार किया जा रहा है, जिसका लक्ष्य है बच्चो के शिक्षण को यप्ट्र 
के जीवन से सम्बन्धित करना । केवल एफ बडे सुधार का होना रहा ह--साम्प्रदायिक 
एकता का, जो मुख्यत हिन्दू-मुस्लिम एकता ही है । इसका गुरुमन तैयार होने में कुछ 
देर नहीं है, और इस एकता का जो तरीका सोचा गया है उसमें अनृपातों का सौदा 
* नहीं होगा, किन्तु भारत के दो बड़े समुदायों की उदात्त भावनाओं और वृद्धिमत्ता को 
जाग्रत करना हागा । इस प्रकार जब राष्ट्र की प्रवृत्तियों और ध्यान को एक वार 
सैन्य और घस्पन-सग्रह करने में और दूसरी बार यूद्ध करने में लगा दिया जाता है, या 
बक्षी-करभी यह क्रम पलट भी दिया जाता है, तो जीत या हार की बात फोई नहीं 
बह सकता । 
गांधीजी के विचारान॒सार ब्रिटेन से लछाई मूलन एक नेतिक लडाई है, क्योकि 


रत 


अग्रेज़ों ने जो सात क़िडेयन्दियाँ की हे वे अपनी वेन्द्रीय सत्ता के चारो ओर सात 
नैतिक ( जपवा, अनंतिक) प्राकार ( चहारदीयारियाँ ) सी की हे । उनके नाम 
है--सिवित सर्विस ( सरहारी नौऊफरियाँ ), व्यवस्था पिया सभाये, जदारते, जाशिज, 
स्थानीय स्वशासन-सस्थायें, व्यापार और उपाधिझारी वर्ग । गाघीजी के असह्याग के 
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कार्यक्रप का उद्देश्य वारी-वारी से इनमें से हरेक को और अन्त में सभीको नष्ट कर 
देना ही है । कोसिलो, अदालूतो और कालिजो का वहिष्कार इसी योजना का एक 
भाग हूँ | एक वार सरकारी नौकरो और फौजवालो से भी अपनी गुलामी छोड देने 
की अपील की गई थी । इस प्रकार भारत के अग्रेज़ी राज्य की मोहकता और अजेयता 
का नाग किया गया था । 


गांधीजी ओर सत्याग्रह 


हिंसा और यूद्ध के यूग में सत्याग्रह उतना द्वी विचित्र हथियार है जितना कि 
पत्थर यूग में लोहे की छरी या बैलगाडियो के बीच में पेट्रोल का एंजित | छोग इसे “ 
समझ नहीं सकते, इसमे विश्वास नहीं करते, इसकी और देखना भी नहीं चाहते । 
जब ट्रासवाल की सफलता का उदाहरण दिया जाता है, तो, लोग कहते है कि वह 
घटना तो एक छोटे-से परिणाम में हुई थी। वह एक छोटी-सी लडाई थी ।,वह 
उदाहरण भारत-जैसे विशाल देश के लिए लागू नही हो सकता | चम्पारन, खेडा और 
वोरसद को भी यह कहकर तुरन्त नगण्य बता दिया जाता है कि वे भी छोटी-छोटी-सी 
सफलताये थी, जिनकी राष्ट्रव्यापी रूप मे पुनरावृत्ति नही हो सकती । किन्तु आज तो 
सारी शकाये मिट चुकी हे और सव कठिताइयाँ हल होगई हे । समस्या यही है कि 
सत्याग्रह को सत्य और उसकी आनृपंग्िक--अहिसा--की सीमा के भीतर रक्‍्खा 
जाय | सत्य और अहिसा जो इस नये हथियार के दो अग है, निष्क्रिय नहीं हे, 
निषेवात्मक तो है ही नहीं | वे विवानात्मक, आक्रमक गक्तियाँ है, जिनसे कि कार्यक्रम 
में वही सव गृण आजाते हे जो कि हिसा के क्षेत्र में युद्ध में होते हैं । अपने शत्रुओ को 
घबरा देने और भयभीत करने ओर अन्त मे उनका हृदय-परिवतंत करके उन्हें जीत 
लेने, अपने अनुयायियों मे एक सख्त अनुशासन-भावना पैदा करने, इस नये शस्त्र के 
समर्थकों के मस्तिष्क और भावना को प्रभावित करने, साहस, त्याग और धैर्य को 
जाग्रत करने, अत्यल्प पूजी से और विनागक गस्त्रास्त्र की सहायता के विना ही « 
राष्ट्रव्यापी प्रतिरोचष खडा करने के कारण सत्याग्रह एक निश्चयात्मक और अदम्य & 
गक्ति का कम देता है, ओर अनुभव भी इसकी उपयोगिता का काफी प्रग्गण देता है। 

गाघीजी की सत्य और अहिसा-सम्वन्बी धारणा को बहुत कम लोग समझते है । 
उनके मतानुसार दोनो के दो-दो स्वरूप हे--क्रियात्मक और निपयेधात्मक। चम्पारन के 
कलक्टर ने उन्हे एक कडा पत्र लिखा था, जिसे उसने बाद मे वापस लेने का निश्चय 
किया और वापस माँगा | जब गावीजी के नये अनुयायी उसकी नकल करने लगे वो 
उन्होने उन्हे फटकारा और कहा कि अगर उसकी नकल रखली गई तो पत्र वापन 
लिया हुआ नही कहा जायगा | यह सत्य की एक नई परिभाषा थीं, और इसीकी 
पुनरावृत्ति गाधी-अरविन समझौते के समय भी हुई, जबकि होम सेक्रेटरी श्री इमरसन 
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का अपमानकारक पत्र पुनविचार के वाद वापस लिया गया। काग्रेस के कागज़ो में 
उसकी नकल नही हैं । इसका कारण भी यही था कि वापस लिये हुए पत्र की नकल 
रखना अपनी फाइलो में और अपने हृदयों में उसे बनाये रखने के वरावर है | और 
एसा करना अमसत्य होगा और अहिंसा के विरुद्ध होगा। 
गावीजी हिसा के यूक्ष्मतम प्रोत्साहन को भी सहन नहीं करते । सन्‌ १९२१ में 
जब गावीजी की यह राय हुई कि अलीवन्धुओं के भाषणों मे से हिसा के अनुकूल अर्थ 
निकाला जा सकता है तो उन्होने उनसे एक वक्तव्य निकलवाया कि उनका ऐसा कोई 
इरादा नही था । किन्तु जब उन्ही अलीवन्चुओ पर अक्तुबर १९२१ में कराची-भाषण 
के कारण मुकदमा चलाया गया तो उन्होने उसी भाषण को ब्रिचनापल्‍ली में दोहराया 
और सारे भारतवर्ष से उसीक्रो हजारों सभामचों पर दोहरवाया । उनके सामने एक 
ही कसौटी रहती है--क्या भाषण पूर्णतया अहिसात्मक है ? यदि अहिसात्मक है, तो 
वह उतनी ही गीघ्वता से उसपर रण-ललकार देने को तत्पर रहने है, जितनी शीघ्रता 
से कि यदि वह अहिसात्मक नही हैँ तो क्षमायाचना करने को भी तैयार हो जाते हूँ । 
घूँकि उनका अहिंसा-सम्बन्धी दृष्टिकोण ऐसा है, इसलिए जब १९२१ के सविनय 
आज्ञाभग आन्दोलन में, ब्रिटिग युवराज के आगमन के समय, ५३ आदमी मारे गये 
और ४०० घायल हुए तो उनके हृदय को वडा भाघात बहूँचा । उन दिनो में उन्होंने 
प्रायण्चित के रुप में पाँच दिन का उपवास किया था जोकि उनके बाद के २१ दिन 
और २८ दिन और अन्त में किये गये प्रायोपवेशन के मुकाबिले में आज उतने समय 
बाद भले ही बहुत छोटा-सा दिखाई देता हो । 
गावीजी का असहयोग सदा अन्त में सहयोग स्थापित करने के इरादे से किया 
गया है, किन्तु उन्होंने अपने सत्य और अहिंसा के मूल तत्त्वों को कभी नही छोटा है, 
जैसाकि उनके १फरवरी १९२२ के लार्ट रीटिंग को लिखे हए पत्र से प्रकट होता हैं-- 
“किन्तु इससे पहले कि बारटोडी के लोग सचमुच सविनय आज्ञाभग प्रारम्भ 
करदे, में भारत-सरकार के प्रमुस के नाते आपसे सादर अनुरोध करंगा कि आप अपनी 
“नीति का पुननिरीक्षण करे, और समस्त बसहयोगी कैदियों को, जो देश में अध्िसात्मक 
कार्यो के कारण दण्ठित हुए हो या विचाराधीन हो, छोड दें, चाहे वे सिलाफ्त वा 
अन्याय दूर कराने के कारण हो या पजाव के जत्याचारों के वारण हो या न्वराज्य के 
या अन्य कारणों से हो, और चाहे वे ताजीयात हिन्द की या ज़ाब्ला फीजदारी था दूसरे 
किसी भी दमनकारी कानून की घाराओ के भीतर भी जाते हो । शत्त फेनेड अधहिसा 
की हैँ। में जापपे यह भी अनूरोच करता हैं कि जाप अयसवारों को घापन-विभात के 
समस्त नियन्नणों से मूयत बरदे । बोर हाल में लागू बिये हुए जूर्मानों जौर उत्त्या को 
भी वापिस करदे, इस प्रकार के जन्रोध में में जापसे वही मांगता हैं, जो कि जाज 
प्रत्येश सभ्य शासनाधीय देश में हो रहा हैं। यदि आप एस बक्‍नव्य से प्रणाथन की 
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तारीख से सात दिन के अन्दर आवश्यक घोषणा निकाल देने में समर्थ हो सकेगे, तो में 
तबतक के लिए आक्रामक ढग के सविनय आज्ञाभग को स्थग्रित करने की सलाह देने 
को तत्पर हो जाऊँगा जबतक कि कंदी कार्यकर्ता जेलो से छूटकर सारी परिस्थिति पर ' 
तये सिरे से पुनविचार न करले । 


गांधीजी की असंगतियाँ 


गाधीजी पर नरम विचारो के छोग यह आरोप लगाते हे कि उतके आदझे 
अव्यवहाय है, उग्रविचार के लोग यह आरोप लगाते है कि उनका कार्यक्रम बहुत नरम 
है । और दोनो यह आरोप लगाते है कि उनके कार्य बहुत असगत होते है। पर अपने ” 
जीवन और कार्य-सम्बन्धी इन परस्पर-विरोधी अनुमानो के वीच वह चट्टान की भाति 
अविचल खडे रहे है, निन्दा और स्तुति के प्रवाह का उनपर कोई प्रभाव नही हुआ है । 
उनके जीवन का एकमात्र पथ-प्रदर्शक सिद्धान्त भगवद्गीता के इस इलोक में हैं-- 

सुखदु से समेकृत्वा लाभालाभो जयाजयौ। 
ततो यूद्धाय युज्यस्व नैव पापमवाप्स्यसि ॥* 

१८९६ में गाधीजी पूना गये और तिलक और गोखले के चरणो में बैठकर उन्होने 
राजनीति का प्रथम पाठ पढा | उन्होंने कहा कि तिरूक तो हिमालय के समान है-- 
महान्‌ और उच्च किन्तु अगम्य और गोखले पवित्र गगा के समान है,जिसमे वह निर्भीकता- 
पूर्वक डुबकी छगा सकते हे। १९३९ में तो गाधीजी स्वय हिमालय-जैसे ऊँचे होगये हें, 
किन्तु वह सबके लिए सुलभ है,उन्होने गया की थाह लेली है और सदा पावन करनेवाले है । 

जब सत्याग्रह को स्थूलरूप से निष्किय प्रतिरोध कहा करते थे उस समय वहुत 
कम लोग समझते थे कि सत्याग्रह क्या है। गोखले ने (१९०९ में) इस प्रकार उसकी 
परिभाषा की थी-- 

“उसका स्वरूप मूलत रक्षणात्मक है, और वह नैतिक और आध्यात्मिक हथि- 
याहो से युद्ध करता है । निष्क्रिय प्रतिरोधक अपने शरीर पर कष्ट सहकर जुल्मों का 
प्रतिरोध करता है । वह पाशवी जक्ति का मृकाविला आध्यात्मिक शर्विति से करता ह, 
मनृष्य की पाशविक वृत्ति के सामने दंवी वत्ति को खडा कर देता है, जुल्म के मुकाविले 
में कष्ट-सहन को अपनाता है, पशुवरू का सामना जात्मवल से करता हैँ, अन्याय के 
विरुद्ध श्रद्धा का, और असत्य के विरुद्ध सत्य का सहारा छेता हैं ।/ ८ 

१९३९ में सत्याग्रह एक घर-घर-व्यापी शब्द बन गया है, और वह पीडित लोगो 
का चाहे वे ब्रिटिय भारत के हो चाहे देशी राज्यों के, एक सर्वमान्य साधन होगया हैं। 
जर्मन-आक्रमणो के मुकाविके मे यहुदियों से और जापानी हमलों के मुका विले में चीनियो 
से भी सत्याग्रह की ही जोरदार सिफारिग की जाती हूँ । 

१ गीता--२-३< 
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१९१७ में कराची में भारतीय राष्ट्रीय काँग्रेस ने “' भारत के आत्मसम्मान की 
रक्षा के लिए और भारतीयों के कप्ट दूर कराने के लिए दक्षिण अफ्रीका की छठाई में 
गाघीनजी और उनके अनूयायियों ने जो वीरतापूर्ण प्रयत्व किये और जो अनुपम बलि- 
दान किया”, उसकी प्रशसा का प्रस्ताव पास किया । यह प्रस्ताव सर्व-सम्मति से पास 
हुआ था | औौर १९३१ में काग्रेस के ४५वे अधिवेशन में जोकि फिर करादी में ही हुआ 
था, गावीजी को अयने वीस्तापूर्ण प्रथस्वो के लिए राष्ट्र की प्रणसा फिर प्राप्त हुई । 
किन्तु दक्षिण अफ्रीका के मुद्ठीमर छोगो की और से नहीं, वल्कि ३५ करोड जनता के 
पूरे राष्ट्र की ओर से, जिनकी मुक्ति का श्रीगणेश सत्याग्रह के उन्ही मुख्य और स्थायी 
सिद्दान्तों के आवार पर सफलतापूर्वक किया गया था । 

१९१४ में गावीजी ब्रिटिय साम्राज्य के एक राजभकत नागरिक थे, और जैसे 
उन्होंने वीसवी सदी के प्रारम्भ में जुलू-विद्रोह और वोबर-युद्ध मे रेड क्रास सोसाइटी 
का समठत किया था, इसी तरह महायुद्ध के लिए भी सिपाहियो की भर्ती में सहायता 
दी थी । हालाँकि यूद्र-सम्वत्धी उनका रुख भव एक छोर से दूसरे छोर पर आगया है, फिर 
भी कभी वह उस तरफ और कभी उस तरफ रहा। यद्यपि १९१८ के अगस्त मास तक 
वह भर्ती के मामले में अग्रेज़ों को बिना गत के सहायता देने के पक्ष में थे, तथापि १९३८ 
के सितम्बर में, जबकि यूरोप पर युद्ध के बादल झुके आरहे थे, वह यूद्ध की परिस्थिति 

- से भारत के छिए छाभ उठाने के या आगामी युद्ध में किसी अब में भी भाग लेने के 
सरत खिलाफ थे। इन दोनो चित्रों का कुछ अधिक विस्तृत अध्ययन करना ठौंक होगा । 

१९१९ में तिलक के नाम एक आर्डर निकाला गया कि वह जिला मजिस्ट्रेट की 
आजा के बिना कोई भाषण न दे । कहा जाता है कि इससे एक सप्ताह पहड़े ही वह 
भर्त्ती कराने के पक्ष में ज़ोरदार काम कर रहे थे, गौर अपनी सदभावना के प्रमाण के 
तौर पर उन्होने महात्मा गाधी के पास पचास हज्ञार झुपये का एक चेक भेजा था कि 
यदि में शर्त को पूरा न कर दिखाऊं तो यह रकम थर्त हारने के जुमनि के रूप में जब्त 
करली जाय । णर्त यह थी कि यदि गाधीजी सरकार से पहले यह प्रतिज्ञा प्राप्त करने 

* कि भारतीयों को सेना में कमीमण्ड ओहदा दिया जायगा तो सिलक महाराष्ट्र मे पचास 
हजार आदमियो की भर्त्ती करा देंगे । गाधीजी का कहना था कि सहायता किसी सौदे 
के रूप में न होनी चाहिए और इसलिए उन्होंने तिलक का चेक ठौटा दिया । 

सितम्बर १९३८ में यूरोप की यूद्र-सम्बन्धी परिस्थिति पर विचार बरने के लिए 
दिल्‍ली में काग्रेस-कार्यवरमिति की बैठक प्रतिदिन हो रही थी। देश में दो तह की 

पिचार-प्रणाठी हे व्यक्ति वें--एफ वे जो प्रिटेन से भारत के अधिवारों की बायत 
कोई समसौता बाने के और उसके बाद सहायता देने के पक्ष में थे। दूसरे थे लीग 
थे जो यूद्र में बिसी परिस्थिति से भी सहायता करने को तैयार ने थे। गाधीजी दूसरे 
दल में थे,जौर १९३८ में किसी भी परिस्विति में युद्ध में भाग देने के उसने टी दट 
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विरोधी थे जितने कि १९१८ में ब्रिटेन को बिलाशर्त सहायता देने के पक्षपाती थे। 

१९१८ में गाधीजी अनेक कार्यो मे पड गये, जिनमे सबसे प्रसिद्ध कार्ये रौलट- 
बिलो का विरोव था | आज भी वह उसी प्रकार के उन अनेक काननों से लडने में 
लग॑ हुए हूँ जो भारत के अनेक देशी राज्यों मे---त्रावणको र, जयपुर, राजकोट, लीम्बडी 
धेनकावलू आदि मे - पूरे जोर-शोर से अमल में आ रहे है । उनकी योजना और 
उद्देश्य की वावत भारत-सरकार द्वारा प्रकाशित “इण्डिया--१९१९? के लेखक के 
लेख से अच्छा ओर कया प्रमाण दिया जा सकता है --- 

“गावीजी सामान्यतया ऊंचे आदर्श और पूर्ण निस्वार्थता रखने वाले ठाल्स्टाय- 
वादी समझे जाते है । जबसे उन्होने दक्षिण अफ्रीका में भारतवासियों-का पक्ष लिया 
तवसे उतके देशवासी उन्हे उसी परम्परागत श्रद्धा-भक्ति से देखते है जो पूर्वीय देगो 
में सच्चे त्यागी धामिक नेता के प्रति हुआ करती है । उनमे एक विशेषता यह भी है 
कि उनके प्रगसक केवल किसी एक ही मत के नहीं हँ। जबसे वह अहमदाबाद मे रहने 
लगे, तवसे उनका कई प्रकार के सामाजिक कार्यो से क्रियात्मक सम्बन्ध होगया हैं । 

“जिस किसी व्यक्ति या वर्ग को वह पीडित समझते है उसके पक्ष में पडकर 
लडने को बह जीघ्र तत्पर हो जाते हें, और इस कारण वह अपने देश के सामान्य 
लोगो में वडे लोकप्रिय वन गये हे । वम्बई प्रान्‍्त के कई भागों की शहरी और देहाती 
जनता में उनका प्रभाव असदिग्ध है, और उनके प्रति छोग इतनी' श्रद्धा रखते हैँ कि 
उसके लिए पूजन शाव्द कहना अत्युक्ति न होगा । चूकि गाधीजी भोतिक जवित से 
आत्मिक बल को ऊँचा समझते हे, इसलिए उनको यह विश्वास होगया कि रोलट- 
एक्ट के विरुद्ध निष्क्रिय प्रतिरोध का वही गस्त्र प्रयृकत करना उनका कतंव्य है, जो 
उन्होने सफलतापूर्वक दक्षिण अफ्रीका में प्रयकत किया था। २४ फरवरी को यह घोषणा 
करदी गई कि अगर बिल पास कर दिये गये तो वह निष्क्रिय प्रतिरोष या सत्याग्रह 
चलायेगे । सरकार ने और कई भारतीय राजनीतिज्ञो ने भी इस घोषणा को अत्यन्त 
गम्भीर समझा । भारतीय लेजिस्ठेटिव कौसिल के कुछ नरम विचार के मेम्वरों 
ने सार्वजनिक रूप में ऐसे कार्य के भयकर परिणामों की आभका प्रकट की | 
श्रीमती वेसेण्ट ने, जिन्हे भारतवा सियों के मानस का अच्छा ज्ञान था, अत्यन्त गम्भीर भाव 
से गावीजी को चेता दिया कि जिस प्रकार का आन्दोलन वह चलाना चाहते हैँ, उससे 
भीषण परिणाम पैदा करनेवाली अत्तोल क्रियाणक्तियाँ उत्पन्न होगी। यह स्पप्ट कह 
देना होगा कि गावीजी के रुख या वकतव्यों मे ऐसी कोई वात न थी, जिससे सरकार 
के लिए उनके आन्दोलन गृरू करने से पहले उनके विरुद्ध कोई कार्य करना उचित 
होता । निष्क्रिय प्रतिरोध विधानात्मक नहीं, वल्कि निपेधात्मक क्रिया है। गावीजी ने 
प्रकटरूप से पाथिव वरू-प्रयोग की निन्‍दा की | उन्हें विव्वास था कि कानूनों के निष्किय 
भग से वह सरकार को रौलट-कानून हटा देने को बाध्य कर सकेगे । १८ मार्चे को 


रे 
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रोलट फानूनो की बावत उन्होंने एक उतिन्नापत्र प्रकाशित करवाबा, जिसमें ल्खिा 
था--“चूकि हमारी अन्तरात्मा को बह विश्वास हैं कि इण्डियन क्रिमीनलत ला एमेण्ड- 
मेण्ट विद न० १, सन्‌ १९१९, और क्रिमिनल्ल एमर्जेसी पावर्स ब्रिछ न० २ सन्‌ 
१९२० अन्यायपूर्ण है, स्वतन्त्रता और इन्साफ के उसूलो के विन्द्ध है, जितपर कि 
सम्पूर्ण भारत की सुरक्षितता और स्वथ राज्यसस्था का आवार हूँ, इसलिए हम 
गम्भी रतापूर्वक प्रतिज्ञा करते हे कि यदि ये विछ कानून बना दिये गये तो जबतक ये 
वापस न ले लिए जायँगे तवतक हम इन कानूनों का और आगे मृुकरंर होनेवाली 
कमेटी जिन-जिन कानूनों को बनाना उचित समझेगी उन-उन्ा पालन करने से विनय- 
पूर्वक उन्‍्क्रार कर देंगे । और हम यह भी प्रतिज्ञा करते है कि इस लठाई में हम 
ईमानदारी से सत्य का अनुसरण करेगे और जान-माछ ओर जात के प्रति टहिसा 
ने करेगे (/ 

१९१९ (२१ जुछा$) में गाधीजी ने सरकार की और मित्रो की सह माउली 


भर सविनय आजासग स्थगित कर दिय्रा जौर १९६४४ (अप्रैंड) में फिर उन्हें अपने 
आपके सिवा सबके छिए सबिनव आज्ञाभग स्थगित करना पड़ा। १९१९ मे उन्होंने 
कहा कि “मसपर यह आरोप छूगाया गया हैं कि मेने एक जलती हई दिपासझई छोड 


दी हूँ । यदि मेरा आकस्मिक प्रतिरोध एक जडती हुईं दियासलाई हैँ तो रोठद कानून 
का बनाना जौर उसकी जारी रखने की जिद करना तो भारतवर्ष मे हृजारा जस्तो 
हुई दियामछाटर्याँ बिसेर देने फे समान हैं। सविनय प्रतिरोध की विखकुद नौबत 
आने देने का उपाय हैं उस वानन को ही वापस छे लेना ।” फिर समिनय जाज्ानग 
स्थगित करते समय ७ अप्रद १९३४ को अपने पटना के वउतब्य में उहोने वहा 

“मुजे प्रतीत होता हैं क्रि सामाय जनता को सस्याप्रह या पूरा सन्दण प्राप्त नहीं 
हुआ हैं, क्योकि सन्देश उस तक पहेचते-पहुचने श॒द्ध नहीं “ह पाता हैं| मसे पह स्पष्ट 
होगया है कि आध्यात्मिक साथना का प्रयोग जब अनाध्यात्मिक माब्यमों द्वारा सियाया 
जाता हूँ तब उनकी अवगत कम होजाती हैँ। आप्यात्मिक सन्देश तो स्वय-प्रचारित 
होते है । 

“में सब पाप्रेसवा दियों को सडाह देता हूँ फि वे स्थव॒राज्य वी जातिर सबिनय 
भग, जो विशेष वष्टों को टूर वायने की खालिः विप्रे जानेयाए संदिनय भा से भिदर 
है, स्पगित करदे । थे इसे केबाए मेरे ऊयगा छे,5 दे | मो जीवित रहने तक एस घस्न 
वा प्रयाग दूसरे लछाग केयल मेरे निबन्पण में रहफा को, जबता जि काई भर 
व्यवित ऐसा पड़ा न हाजाय जो उसे पिन्नान का मुलते ज्यादा जानने शा दाह्म पाता 
हो और पिश्याप उत्पन्न था सक्े। में सत्याप्रह था जन्मदाता थी प्रारम्भर्चा है 
के गाएण बह सल्यह देता हैं । इपलिए जो छाग मेरी सतह प्रत्यक्ष था कप्त्यक्षसप 
से पाकर स््राय्यनवालि के हिए सविनय आज्ञानग में लग गये थे, थे प८या समिनय 
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आजाभग करने से रुक जायें । मुझे पूर्ण विश्वास है कि स्वतन्बता-प्राप्ति की भारत की 
लडाई के हित में ऐसा करना ही सर्वोत्तम मार्ग है । 

“मानव-जाति के इस सबसे वडडोे शस्त्र के विषय में मेरे मत में बहुत ही सर- 
गर्मी है । 

उसी पटता-वक्‍तव्य में १९३४ में उन्होंने शोक प्रदर्शित किया कि “बहुत-से 
लोगो के आधे हृदय से किये हुए सविनय आज्ञाभग के कारण, चाहे उसका परिणाम 
कितना भी भयकर क्यो न हुआ हो, सामान्यतया न तो आतंकवादियों के हृदय पर 
प्रभाव पडा और न शासको के हृदयो पर ।” किन्तु आज उन्हें यह सतोप मिला है कि | 
२५०० से अधिक ऐसे मित्र नजरबन्दी से छूट गये हे, और उन्होंने अहिला पर अपना 
विश्वास भी प्रकट कर दिया हैं। हिसा पर अहिंसा की विजय का सबसे बडा 
उदाहरण तो यह हुआ कि सरदार पृथ्वीसिह ने, जिसे मरा हुआ मान लिया गया था, - 
किन्तु जो वास्तव में दूसरी जगह ले जाते समय हिरासत में से चलती रेल से 
कूदकर भाग गया था और तवसे सत्रह वर्ष तक भारत और यूरोप के बीच सरलता से 
फिरता रहा था, गाधीजी के हाथों में अपने आपको सौप दिया, और उन्होने भी उसे 
भारत की ब्रिटिश सरकार की जेल के सुपुर्द कर दिया, और वह अब फिर उसकी 
रिहाई के लिए जोरदार प्रयत्तन कर रहे है ।* 

१९१९ में सविनय आज्ञाभग को स्थग्रित करने के बाद गाधीजी को पजाब की ५ 
घटनाओ के इस अप्रत्याशित ढंग से घटित होने की वात जानकर नि सन्देह बडा 
आधात पहुँचा | उन्होने स्वीकार किया कि उनसे 'हिमालय-जैसी बडी भूल हुई, 
जिसके कारण ऐसे अयोग्य छोग जो सच्चे सविनय आज्ञाभगकारी न थे, गडबड पैदा 
कर सके। 

जब १९१९ का शासन-सुधार-कानून बना, तव गाधीजी का यह मत था कि 
यद्यपि सुधार असतोषजनक और अपर्याप्त है, तो भी काग्रेस को सम्राद्‌ की घोषणा 
की भावनाओं को मानकर प्रकट करना चाहिए कि उसे विश्वास है कि “सरकारी 
अधिकारी और जनता दोनो इस प्रकार सहयोग करेगे कि जिससे उत्तरदायी सरकार 
कायम होजायगी ।” अब इससे उनके उस रुख का मुकाविला कीजिए, जबकि उन्होंने 
१९३७ में प्रातीय शासन के दँनिक कार्य में गवनरों द्वारा अपने विशेषाधिकारों का 
प्रयोग न करने और दखल न देने का आध्वासन सरकार से माँगा और हिसा-सबंधी 
कैदियों के छोडे जाने, उडीसा के यवनेर के नियुक्त किये जाने, देश के जमीदार 
और भूमि-सम्बन्बी कानूनों का आमूल सुधार करने औौर वारडोली के किसानों को 
उनकी जव्तश॒दा ज़मीने वापस दिलाने के मामछों मे उन्होंने उस आश्वासन को 
कार्यी न्वित करवाया । 

१ सरदार पृथ्वीसिह २९ सितम्बर १९३९ को रिहा कर दिये गये । --संपादक 
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ममृतसर-काग्रेस में गाधीजी ने कहा था कि “सरकार के पागलरूपन का जवाब 
समझदारी से देना चाहिए, न कि पागछूपन का जवाब पागलरूपन से ।” आज वह देश 
को विश्वास दिला रहे है कि राजकोट में और दूसरी रियासतो में जहाँ-जहाँ घासकवर्ग 
पायल होरहा हैं वहाँ अन्त में जनता की ही विजय होगी, यदि वे अहिसा पर दुढ रहे 
ओर पागलपन का जवाब समझदारी से दें । 
गावीजी का पूर्णतया मानव-सेवा के क्षेत्र से निकछकर विश्वुद्ध राजनैतिक क्षेत्र 
में पहुँच जाना धीरे-बीरे अज्ञातनप से और इच्छा के बिना ही हुआ--यह नहीं कि 
बह इस क्षेत्र-परिवर्तन को जानते न थे, किन्तु वह इसको रोक न सकते थे । और जब 
वह ऑल इण्टिया होमरूल लीग में घामिल हुए भौर उसके अध्यक्ष वन गये तो उन्हें 
अपनी जर्तों के अनृसार कर्तव्य की पुकार सुनाई दी । उनकी शर्ते उन्हीके कथनानुसार 
ये थी--”जिन कार्यों में उन्हे विशेषजञता प्राप्त थी उनके, अर्थात्‌ स्वदेशी, साम्प्रदाधिक 
कता, राष्ट्रभापा हिन्दुस्तानी, और प्रान्तो मे भापा-आधार पर पुनविभाजन के कार्यो 
के प्रचार में सत्य. और अहिंसा का कडाई से पालन किया जाय ।” उनकी दृष्टि में 
सुधार तो गीण थे। इस प्रकार धर्म के मार्ग द्वारा सामाजिक सेवा से राजनीति में 
आजाना उनके लिए एक सरल परिवर्तन था। आज भी वह उसी मार्ग द्वारा राज- 
नीति से फिर सामाजिक सेवा में चले आाते है । वास्तव में उनकी दृष्टि में दोनों चीज़े 
, एक ही है, जैसे क्रि किसी सिक्‍के की दो वाजुरय्यें होती है, और चह सिक्का स्वय सत्य 
भर अहिंसा की धातुओं से वना हुआ है, जो सारे धर्मो के मूल सिद्धान्त है । 
गावीजी के लिए असहयोग स्वय कोई उद्देश्य नहीं है, किन्तु किसी उद्देष्य का 
साधन है । उनका सहयोग का हाथ उनके विरोधी के सामने हमेशा खुला रहता है, 
बचगतें कि राष्ट्र के आत्म-सम्मान को उससे घककफा न लगता हो | १९२० में भी उनका 
यही स्थिति थी और आज भी उनकी यही स्थिति हैं। १९२० में सरकार ने उसका 
तिरस्कार क्रिया, १९३९ में सरकार ने उसको उत्साह के साथ अपनाना चाहा । 
इसी प्रकार का परस्पर-विरोध गराघीजी के रुख में पूर्ण स्वाधीनता के विपय में 
१९ ११ में और १९२९ में मिलता हैँ। १९२१ में उन्होंने अहमदाबाद में कहा था 
“इस प्रब्न को आप में से कुछ लोगो ने जैसा मामूली-सा समझ रबप। है उससे 
मुझे दुख हुआ हैं । दुस इसलिए हुआ है फ्रि उससे ज़िम्मेदारी की वमी माटम होती 
हैं। यदि हम जिम्मेदार स्त्री-पुरुष है तो हमे नागपुर और बठकत्ता के पिछले दिनो 
पर वापस पहुँच जाना चाहिए । 
१९२८ में जब स्वाधीनता का प्रश्न फिर आगे छाया गया, तब गाधीजी ने 
निम्नलिप्ित अनूठी बात कही 
“आप स्वाबीनता वा नाम अपने मूंह से उसी प्रदार छेते रहे 
अल्लाह वा या धामिक हिन्दू राम व कृष्ण का नाम छेने रहने 
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मत्त्र रटने से कुछ न होगा, जबतक कि उसके साथ अपने आत्मगौरव का भाव न 
होगा । यदि आप अपने शब्दो पर ठिके रहने के लिए तैयार नही हैँ तो स्वाधीनता 
कैसी होगी ? आखिरकार स्वाधीनता तो बहुत कष्ट-साध्य वस्तु है। वह केवल शब्दा- 
डम्बर से नही आजाती ।” 

और १९२९ में २३ दिसम्बर को जब उन्होने छार्ड अरविन से वातचीत समाप्त 
की तो प्राय यह चुनोती देदी कि अब वह देश को पूर्ण स्वाधीनता के लिए सम्रठित 
करेगे । 

१९२० में सरकार ने यह अल्शा और विश्वास प्रकट किया कि “ऊँचे वर्ग और 
सामान्य वर्ग के लोग इतने समझदार है कि वे असहयोग को एक काल्पनिक और 
असम्भव योजना समझकर त्याग ही देगे। यदि यह सफल होजाय तो परिणामय ही होगा 
कि सर्वत्र अव्यवस्था होजायगी, राजनतिक अराजकता फैल जायगी और देश में जिन- 
जिनकी कोई _माल-मिलकियत है उन-उनका सर्वनाश होजायगा ।” सरकार ने कहा 
कि “असहयोग में ढेप और नादानी को जाग्रत किया जाता है। उसके सिद्धान्त में 
कोई रचनात्मक बीज नही है ।” वही सरकार आज उस आन्दोलन के जन्मदाता से, 
तथा उसके सर्वोत्तम भाग अर्थात्‌ सविनयभग के उत्तराधिकारी से सधि करने को 
उत्सुक है । 

१९२१ में जब लाड्ड रीडिंग ने गाधीजी से बातचीत की--और वह बातचीत & 
इसलिए असफल होगई कि कलकत्ता में लार्ड रीडिंग के नाम गाधीजी का तार कुछ 
देरी से पहुँचा-- उस समय प्रत्येक व्यक्ति का अनुमान था कि गाधीजी एक अव्याव- 
हारिक, वल्कि असम्भव आदमी हे । किन्तु जब छार्ड अरविन ने १९३१ में दस साल 
वाद उनको और उनके छब्बीस साथियों को जेल से छोड दिया, तो प्रत्येक व्यक्ति ने 
उनके उचित बात मानने और मनवाने की तथा उनके उचित दृष्टिकोण रखने के 
गणों की प्रणसा की | और जन १९३७ में जब गाधीजी और लाड्ड लिनलिथगो के बीच 
सौजन्यपूर्ण सन्धि-चर्चा हुई तो उसमे भी यही सदगण फिर उसी प्रकार सामने आये । 4 
और उसी प्रकार परिणामकारी हुए, जिससे कि अन्त में काग्रेस ने पदग्रहण करना “ 
स्वीकार कर लिया । 

१९२२ में चौरी-चौरा-काण्ड के कारण, जिसमें कि इक्‍्कीस पुलिस के सिपाही 
और एक सब-इन्सपेक्टर और वह थाना जिसमे कि वे सब वन्द थे जला दिये गये, 
गाधीजी ने सविनय आज्ञा-भग के सारे कार्यक्रम को स्थगित कर दिया और १९३९ मे 
राणपुर (उडीसा) में वेजलगेटी की हत्या के कारण भी उन्होने उडीसा की ईस्टर्त 
एजेन्सी के देशी राज्य के लोगो को वही सलाह दी । अहिंसा की सर्व-प्रवानता के 
मार्ग में स्वप्नतिष्ठा का खयाल कभी आडे नहीं आया हैं। १९२४ में गावीजी के 
जेल से छटने के वाद उन्होने एक वक्‍तव्य दिया, जिसमें उन्होंने कहा कि “मेरी राय 
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अब भी यही है कि की सिल-प्रवेण असहयोग के साथ असगत हूँ ।” परन्तु ११९३४ में 
जब सबविनय आजा-भग स्थगित कर दिया गया तो कौसिलछ-प्रवेश का उन्होंने समर्थन 
किया, और उसको ऐसी जर्त्तों के साथ मन्त्रिपद ग्रहण कर लेने तक पूरी तरह कार्या- 
न्वित कर दिया, जिससे कि मन्च्रिगण रिफ्ार्म्स एक्ट पर राष्ट्र की इच्छा व माँग के 
अनुसार, न कि अग्रेज़ो की मर्ज़ी के अनुसार, अमछ करने में समर्थ हुए । 

१९३४ में ७ अप्रैल को अपने प्रसिद्ध पटना-वक्‍तव्य में उन्होंने देगी राज्यों के 
धिपय में लिखा कि “देशी राज्यों के वावत कुछ व्यक्तियों ने जिस नीति का समर्थन 
किय,, वह मेरी नीति से बिल्कुल भिन्न थी। मंने इस प्रश्न पर कई घण्टे गम्भीर 
चिता के साथ विचार किया हूँ, किन्तु में अपनी सम्मति बदल नही सका हूं ।” 

१९३९ में उन्होने अपनी सम्मत्ति पूरी तरह वदलू छी, और इसका कारण यही 
था कि देगी राज्यो की परिस्थितियाँ विलकुल बदल गई । देथी राज्यो की जाग्रति 
ने उनकी सहानुभूति यहाँ तक प्राप्त कर छी हैँ कि आज वह देशी राज्यों की जनता 
के पक्ष को अवधिक-मे-अविक समर्थन दे रहे है, यहातिक कि श्रीमती (कस्तूर वा) 
गावी आज राजकोट की जेल में बन्द है और गाधीजी ने कह दिया है कि देशी नरेझो 
को या तो अपनी जनता को उत्तरदायी शासन देदेना पडेंगा या मिट जाना पडेगा। 


/ बी पक 
गाधीजी की आन्तरिक पेरणा 


सत्य गौर अहिंसा मनृप्य के ऊँचे अनृभव की बाते है, जिनको समझने के लिए 
आदमी में उसी प्रकार की अभ्याससिद्ध अनुभव-शक्ति की आवश्यकता पठती है जैसी 
कि सगीत गौर गणित को या खदर-बस्त और साम्णदायिक एकता को समझने के 
लिए । अभ्यस्त सवेदन शक्ति से अन्तरात्मा की अनुनूतियाँ बट जाती है, औौर गाघीजी 
सदा अन्तरात्मा की अनुभूति अन्त प्रेरणा से निर्णय करते है न कि वृद्धि-प्रयोग से । सदगृुणी 
लोग सत्य को अन्तरात्मा की प्रेरणा से अनृभव कर लेते है । इसी प्रकार सदगणों की 
धह साकार मूति भी सत्य का अनुमव अन्तरात्मा की प्रेरणा से किया करती है । और 
गाधीजी के चरणचिन्हों पर चलनेवाले अनूयायियों का यह कर्तव्य होजाता है कि 
उनकी शिक्षाओं का अपने काल और जपने देश के ने तिक नियमो और सामरिक 
व्यवहारों के अनुसार जर्य लगाये और व्याप्या करे । अपनी आन्तरिक प्रेरणा से ही 
उन्होंने १९२२ में वारडोली में सविनय जाजा-भग को सहसा स्थगित करने का, १९३० 
में नमकन्तत्याग्रह चालू करने का, १९३४ में सविनय आजम्राभग बन्द करने वा, और 
१९३९ मे देशी राज्यों सम्बन्धी नीति का निर्णय किया। उन्हें सहनसा नये प्रवाण, 
नये ज्ञान का अनुभव होता हैं । कई वाई उहोने कहा हैँ कि मेने प्रशाभ नहीं मिक् 


रहा है, और उनऊो पाने के लिए मे प्रावंना करता रहता हैं नौर जब उन्हें प्रऊाश 


मिल जाता है तो उनके अनुयायधियों को वह विचित्र प्रतीत होता है, बयोडि उनया 
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उपाय भी अभूतपूर्व और भयोत्यादक होता है । यदि अखिलछ-भारतीय महासभा-समिति की 
किसी बैठक में एक विक्षिप्त मनृष्य बाधा डालता है तो वह ॒स्वयसेवकों को उसे बाहर 
निकाल देने से रोक देते हें गौर तीव सौ सदस्यो की उस सभा को ही स्थगित कर 
देते है । बाधा डालनेवारा ऊाचार, निष्किय, होजाता हैं। यदि चिराछा-पेराला की 
जनता पर जबरदस्ती और छोगो की मर्जी के विरुद्ध एक म्यूनिसिपल कमेटी छाद दी 
जाती हैं तो उनका उपाय यह हूँ कि जनता को स्थान खाली करदेना चाहिए । और 
वास्तव में जनता ने शहर उसी तरह खाली कर दिया जैसा कि प्राचीनकाल में जेबेक 
हढोरथची के विरुद्ध विद्रोह करनेवाले तातारो ने किया था । वारडोली और छरसदा के 
करवन्दी आन्दोलनों मे किसानो से कहा गया कि अपने घर-बार छोडदे और निकठ- 
वर्त्ती बडौदा राज्य में जा बसे, और इस प्रकार बडी-बडी पल्टने रखनेवाली शक्तिगाली 
ब्रिटिश सरकार को भी लडाई में वेबस होना पडा | जब उडीसा के नीलमिरी राज्य 
के लोगो पर राजा ने जुल्म किये तो गलती करनेवाले राजा को सीधी राह पर लाने 
के लिए तैयार और पुराना न॒स्खा देशत्याग बता दिया गया, और उस पर अमल भी 
हुआ। इन सव मामलो में सफलता जनता की सहनशक्ति और हृदय की पवित्रता पर 
निर्भर करती है । परन्तु गाधीजी के अनुयायी सदा उनसे सहमत नही होते । उन्होने 
फरवरी १९२२ में बारडोली के सविनय आज्ञाभग के त्याग का जोरदार विरोध किया, 
और अराजकता-काण्ड में जो भावना रही थी, उसकी प्रशसा की। १९१५४ के हेमन्त, 
में जब महासभा-समिति की बैठक में अहमदाबाद मे सिराजगज-अस्ताव पर फिर वोद 
लिया गया, तो गाधीजी खुली सभा में रो पडे । उन्हे रोता इसलिए आया कि कुछ 
उनके ही परम अनुयायियो ने अपराध करनेवाले युवक की ग्रशसा में बोट दिया था । 
गाघीजी की आदत आग से खेलने की है, किन्तु वह इस जोखिम के खेल प्रे से 
सदा बेदाग निकल आते है । वह कई बार गिरफ्तार ही चुके हे । प्रत्येक बार अग्नि- 
परीक्षा ने उनके शरीर की धातु को और भी चमकदार बना दिया है। उन्होने अपने 
लोगो के पायछलपन की खातिर अगणित बार खेद-अकाशन किया है, और काग्रेस से भी 
ऐसा ही करने का आग्रह किया है। उन्होने सामूहिक सविनय आज्ञाभग की अपनी 
परमप्रिय योजनाओं को भी स्थगित करना बार-बार मजूर कर लिया है, केवछ इसलिए 
कि कही-त-कही, कितनी ही दूर पर क्यो न हो, हिंसा होगई । 
गावीजी जब वात करते है, तब की अपेक्षा देश पर उनका प्रभाव उस समय अधिक 
पडता हैँ जब वह मौन रहते हे, और जब वह काग्रेस के अन्दर रहते है, तवकी अपेक्षा 
अधिक प्रभाव उस समय पडता है जब वह उसके बाहर रहते है । छोग भायद भूल गये 
होगे कि उन्होने १९२५ में कानपुर में राजनैतिक मौत रखने का प्रण किया था, जिसे 
उन्होंने दिसम्बर १९२६ में गोहाटी मे समाप्त किया । छेकिन उनके लिए तो आारीरिक 
और राजनैतिक मौन की ऐसी अवधियाँ मानसिक मन्यन की ही अवधियाँ होती हैं, 


॥ 
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जब उनके मस्तिप्फ में वडी-बडी योजनायें बनती हैँ और वे पूर्ण परिपक्व होकर 
सुनिश्चित कार्यक्रमों और सिद्धान्त-सूत्रों के रुप में प्रकट कर दी जाती है । ऐसी एक 
लम्बी अवधि कानपुर-अधिवेशन (१९२५) और कलकत्ता-अधिवेशन (१९२९) के 
बीच मे रही थी जिसके बाद कि लाहौर (१९२९१) में पूर्ण स्वाधीनता के आधार पर 
सरकार को चुनौती देदी गई । गावीजी अपने अनुयायियों की बात को नही मानते 
और उनको भी उसी प्रकार की कसौटी पर चढाते हूँ जिस प्रकार कि अपने विरोधियों 
को । यदि उनकी कसौटी पर वे ठीक बैठते है तो वह उनके विचारो को ग्रहण कर 
लेते और अपने बना लेते है । यदि वे कसौटी पर नही बैठते तो छोड दिये जाते है । 
उन्होंने सविनय आज्ञाभग के विपय में, पूर्ण स्वाधीनता के विषय मे, और अन्त में देशी 
राज्यों के विषय में भी ऐसा ही किया | आजकल वह देशी राज्यों के मामले में बड़े 
उम्र हो रहे है, जिससे कि उसके साथियों को भी बडा आश्चर्य और उनके 
विरोधियों को बडा क्लेश हो रहा हैं । नवयुवक काँग्रेसवादी उनकी नेकनीयती में संदेह 
करते है, और उन्होंने उनपर अंग्रेजों के फेडरेशन के मामले मे समझौता करने की 
तैयारी का सार्वजनिक आरोप लगाया हैं। वे जोर-जोर से चिल्ला कर घोषित करते है 
कि फेडरेशन की इमारत को, जो कि दोम ज़िला हैँ, तप्ट कर देने का उनका निम्चय है । 
नवेयुवक अपनी तोपो का मुँह ऊपरी मजिछ की ओर कर रहे है | गाधीजी पहले से ही 
पहली मजिल को और उसके खभो को गिरा रहे हैँ। ये खभे हे देगी राज्य, जिनके बिना 
फेडरेशन की इमारत नहीं वन सकती और नीचे की मज़िल के प्रातीय कमरे भी गिरते 
हुए से हो रहे है, क्योकि ऊपरी मज़िल को उठानेवाले खभे भी तेज़ी से टूट-टूट कर 
गिरते जा रहे हैं। गाधीजी की रण-नीति का आधार सत्य है । उनका अस्न-भस्न 
अहिंसा हैँ । वह जो शब्द कहते है सच्चे अर्थों मे कहते हे । और जो कहते हे वह कर 
दिसाते है । जब उन्होने दूसरी गोलमेज परिपद्‌ में इग्लण्ड मे कहा था कि यदि सरकार 
हरिजनो के लिए पृथक चुनाव-क्षेत्र ववायगी तो अपने प्राण देकर भी में हिन्दू-ममाज 
को टुकड़े किये जाने से वचारऊँगा, तो उन्होंने यह कयत सच्चे अ्थों में किया था । उन्होंने 
'डग्लैण्ड से छोटकर ( २८ दिसम्बर १९३१ को ) आज़ाद मैदान में फिर इस कथन की 
पुष्टि की । उन्होने उस बात को मार्च १९३२ में सर सैम्युअल होर के नाम एक पत्र में 
लिपित सर्प में भी भेज दिया और २० सितम्वर १९३२ की उन्होंने इसी वात़ पर 
'आमरण अनशन प्रारम्भ कर दिया। थाज वह देशी राज्यो के प्रश्व पर फिर एक 
भयानक प्रतिन्रा कर रहे है, और वह फेडरेशन को तोड़ देंगे । “और तो क्या, यदि 
ईब्वर ने चाहा तो, में तो यह बनुभव करता हैं कि मुस में असी पहली ल्‍्टठाचइयो से भी 
जोरदार एक और छूडाई लउने का बढ और उत्साह मौजूद है ।” 

गाघीजी के जीवन बौर व्यवहार में परस्पर-विरोध मिलते हे, किन्तु वह 
दिपावटी और कात्यनिक ही है, क्योकि जो व्यय्ति अत्यन्न घामिक और बहुत 
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व्यावहा रिक होता है उसमे ऐसी विशेपताये होना आवश्यक ही है । वास्तविक जीवन से 
आदशें को मिलाना, सावधानी से साहस को जोडना, प्राचीनता-शेम से ऋति-भावना को 
सयुक्त करना, भूतकाल के आग्रह के साथ भविष्य की दौड को सम्मिलित करना, 
सार्वभौमिक-मानवता-वाद की तैयारी के साथ राष्ट्रीयता-विकास का सामजस्य करना-- 
अर्थात्‌, सक्षेप में, बन्धुत्व-भावना के साथ स्वतन्त्रता का सामजस्य करना और दोनो में 
से मानवता को विकसित करना, ऐसा ही कार्य हैं जेसा कि एक सुनिर्मित रेलगाडी के 
एज्जिन के ब्रेक लगाना, और उसे अपनी पटरी पर उचित स्थानों पर ठहराते हुए और 
उचित समय पर चालू करते हुए आगे ले जाना। इस यात्रा मे कही धीरे-धीरे चढाई चढनी 
होगी, कही गीघ्मता से उतरना होगा, कही सीवी समभूमि पर चलना होगा और कही है 
असमतापूर्ण और चकक्‍करदार मार्ग से जाना होगा। भारत की यह गौरव प्राप्त है कि 
उनका नेता एक ऐसा व्यक्ति हैं जो सामान्य जनता मे से ही एक साधारण मनुष्य है, 
किन्तु आजकल की दुनिया जिसे देखकर चकित है। वह चमत्कारी बन गया है । वह है 
तो एक दुबला-पतला मनुष्य ही, किन्तु मानो वास्तविक आलोक है, स्थितग्रज्ञ है, वल्कि 
अवतार ही है, जिसने समाज के भीतर होनेवाले सघर्पो को उच्च न॑ंतिकता और मानवता 
के स्पर्श से प्रभावित कर दिया है, और जो उस दूरवर्ती दिव्य घटना--मनुृष्यजाति की 
महापचायत और विश्व-सघ--के शीघ्र-से-शीघ्म घटित करने का प्रयत्न कर रहा है। 
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गांधीजी का विश्व के लिए संदेश 


कुमारी मॉड डी पेढ़ी ; 
[ स्टारिगटन, ससेक्‍्स, छूदन ] 


है 

में एक अग्रेज महिला हूँ, फिर भी ऐसे व्यक्ति के जीवन पर कुछ कहता चाहती ; 
हूँ जिसने खुद मेरे देश के चारित्य और जीवन-व्यवहार की आलोचना करने मे दया नहीं 
दिखलाई है और जिसने बहुत हद तक उसके विरोध मे अपना जीवन लगाया हैं | फिर 
भी ज़ब उन्हे भेट की जानमेवाली इस पुस्तक में मुझे कुछ लिखने के लिए कहा गया तो 
उसे मैने वेखटके स्वीकार कर लिया, क्योकि मैं जानती हूँ कि यद्यपि महात्मा गाधी ने 
अपने देशवासियों की सेवा में ही सारा जोवन लगाया है ता भी उन्होने उससे वे और 
बहुत व्यापक उद्देश, अर्थात मानव-जाति की सेवा के सिद्धान्त का भी समर्थन और 
प्रतिपादन किया हैं। और इस कारण में मानती हूँ कि ऐसा करके उन्होंने आवश्यक 
रूप से उन तमाम देगो के आदर्शो की पूर्ति के लिए काम किया है, जो इस बात को 
जानते है कि हमे ससार के भाग्य-निर्माण मे क्या खेल खेलना है और खुद अपने देश 
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के काम-काज में क्या हिस्सा केना है । क्योकि एक व्यक्ति की तरह एक राष्ट्र के मन 
में भी दो प्रकार की जीवन प्रेरणाये होती है । एक तो यह कि अपनी परपरशा और 
सस्कृति के अनुसार अपना जीवन कायम रखें और खुद अपने कल्याण की दृष्टि से 
उसे चलछावे, और दूसरी यह कि तमाम राप्ट्रो और मनुष्य-जाति के इस महान्‌ समाज 
का एक अग बनकर अपना जीवन-यापन करे । 

महात्माजी प्रत्येक मनुष्य और मानव-समाज के हृदय में उठनेवाली इस दूसरी 
विशाल प्रेरणा के एक संदेशवाहक और नेता है, इसलिए उनके जीवन का अकेला 
राजनैतिक पहलू मुझे और बातो की अपेक्षा महत्वहीन मालूम हैँ। भौर इसलिए में 
यहाँ उनकी उन्हीं शिक्षाओं के बारे में कहने का साहस करूंगी, जो उन्होंने मानवी' 
नि स्वार्यता और विश्वजमीन उदारता के विपय में निरतर हुए दी हेँ। क्योंकि में 
मानती हूँ कि इन शिक्षाओ पर भावी पीढी को भी अपना ध्यान केन्द्रित करना होगा ॥' 

उन्हीने सूद भी तो ऐसा ही कहा 

“आज अगर मे राजनीति में भाग लेता हुआ दिखाई देता हेँ तो इसका कारण 
यही है कि आज राजनीति हमसे उसी तरह चारों ओर लिपटी हुई हूँ जँसे के साँप फे 
उसको केचुल, जिससे कि हज़ारों प्रथत्त करने पर भी हम नहीं छूट सकते है ! मे उस 
साँप के साथ कुश्ती लडना चाहता हूँ. में राजनीति में धर्म की पुट देने का प्रयत्न कर 

(रहा हूँ [77 

अब एफ ऐसे व्यवित के जीवन से जिसकी मृ्‌रय दिया सारे मानव-समाज का 
नैतिक पुतरुज्जीवन अर्थात्‌ स्वार्थमाव, प्रतिस्पर्वा और निर्दयता का परस्पर सहिष्णता 
भर भाई-चारे के सहयोग में रपातर करना रहो है, हम क्या अपेक्षा रस सकते है ? 
समझदार आदमी को अपेक्षा तो ऐसे मामलछो में निराया की, जिल्लत की और असफलता 
की ही हो सकती है, और में यह कहने की धृष्टता करती हूँ क्लि गाचीजी अपनी 
बहुत-मी सफलताओं के बावजूद वीरत्तापूर्ण असफठता के एक उदाह'ण है । सुपारको 

को तो हमेणा उस बचाव के लिए तैयार रहना पडता है कि वे आदर्थ के एक किनारे 
खडे देखते-देपते खत्म होजाय, वयोकि हजात गूसा की ताह वे अपने आदर्ण की सझक 
ही देख सफने है, उसको पा नहीं सकते । 

“मेने तेरी अपनी जासो से उसे दिलाया है, पा तू वहां ने जाना।' वयोदि चुद 
गांधीजी मे ही कहा है--एक सुधारक दा काम तो यह है कियोठटों चवनेवादा 
नही दीसता है, उसे सुद अपने आचरण के द्वारा प्रत्यले वरके दिये दे।  छेज्नि 
जब वह पपने खुद की “थन्पता और मर्बादाओं | का खबाल बाते है, तो हचपाचीय 
हो जाते है । 

क्योकि जब एक बार महान्‌ जाध्यात्मिक उद्ेंश के जनुसा प्रत्यक्ष बाय सौर 

१. रोम्या रोला कृत महात्मा गाथी' से उद्धृत 


| 
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८ 
उद्योग किया जाता है तब शरीर और आत्मा का शाइवत युद्ध शुरू हो जाता है, 
आध्यात्मिक साधना की शुद्धि मे मलीनता आजाती है, हमारा उद्देश धूमिल होकर 
छिपने लगता है और उसका प्रवत्तक मानवी राग-द्ेषो के अखाड़े मे आ खिचता है, 
उसकी अच्छी-से-अच्छी योजनाओं को पूरा करने का काम नादान छोगों के हाथ में- 
चला जाता है, उसके अत्यन्त शुद्ध प्रयत्व पृर्ण होते-होते माननीय राग-द्ेषो और स्वार्थ- 
साधना से कलषित होने ऊूगते हैँ । 

हाँ, ऐसे सग्राम मे तो हार-ही-हार है । पर यही हार है जो, अन्त में, कारीगरो 
द्वारा तिरस्कृत पत्थरों की तरह नये जेरूसलेम अर्थात्‌ नवीन धर्म की दीवारों की 
आधारशिला जैसी साबित होती है । हज़रत मूसा को अपने आदर्ण की प्राप्ति तो नही 5 
हुई। उसके दर्शन अवश्य हुए। पर उसका लक्ष्य था सच्चा, इसलिए वहाँतक उनके पहुँच 
पाने या न पहुँच पाने से इसराईल के भविष्य पर कोई असर नही पडा । जिसके 
किनारे उन्होने अपना शरीर छोडा, उस सुरम्य स्थान में वैठकर दूसरे कइयो ने शञाति- 
लाभ किया । 

और इसलिए, मुझे ऐसा प्रतीत होता है कि जीवन के प्रधान प्रयत्नो की गिनती 
करते समय हम उसकी असफलताओ की गिनती करते है, क्योंकि असफलता अनिवार्य 
है, मगर असफलता ही फल भी छाती है । 

यहाँ में गाधीजी की कुछ ऐसी लडाइयो का जिक्र करती हूँ, जिनमे उनकी हार» 
तो हुई है, लेकिन जिनकी शिक्षाये सदा अमर रहेगी । 

ह सबसे पहले मथीन के खिलाफ उनकी लडाई को ही छीजिए, जिसका मुकाविला 
तलवार या बन्दूक के सहारे नहीं, वल्कि चर्खों से करना उन्होने चाहा | कितना देया- 
जनक उद्योग था यह--जैसा कि उनके कितने ही अनुधायियों ने कहा भी ! यह एक 

) ऐसा प्रयत्व था जिसकी असफलता निद्चितत थी, लेकिन फिर भी उसी चर्खे ने सत्य 

| का--आत्म-शोधक सत्य के मधुर मत्र का--गुजार किया है, जिसे हम वहुतो ने कभीते 
और बहुत दु खित हृदयों से अनुभव कर लिया हैं । है; 

मशीन का परिणाम मनृष्य-जीवन को मानवता-हीत बनाने में हुआ है। उसमे -6 
हमारे जीवन की अधिक श्रेष्ठता आ गई है, जिससे हिन्दुस्तान के तमाम चर्खें उस पर 
विजय प्राप्त नही कर सकते । लेकिन फिर भी सभव है हिन्दुस्तान का चर्खा हमे अपनी 
दासता को महसूस करा दे । वह जो सादे और अधिक मानवीय जीवन की पुकार मचा 
रहा है उससे मनुष्य अन्त को खुद अपनीसआ दिमता का जोर जमाने मे कामयाव हो, और 
इस भीमकाय राक्षस (मशीन) की काया को घटाकर उमर उचित सीमा में छा खसे। 
उसे मानवीय आत्मा का मालिक नही, वल्कि सेवक वनावे और जव वह मनुष्य के शरीर 
और आत्मा के वास्तविक कल्याण के विरद्ध जाने लगे तव वह उसकी लगाम खेचकर 
रखे और उससे जो क्षणिक भौतिक छाभ होते है उनसे भी मुँह मोड़ लेने के लिए कहे 
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अब दूसरी लड़ाई लीजिए, जो उन्होने मनुष्य और पशु के सम्बन्ध में की जाने- ' 
वाली निर्देबताओ के विरुद्ध ठानी थी और इसमें उन्हे, दूसरे देश के छोगो की तरह, , 
अपने देश के छोगो से भी छटाई और विवाद में पडना पडा | उन्होंने इस बात पर 
जोर दिया है कि “अपनी जाति से बाहर के प्राणियों का भी ध्यान रक्खो और प्राणी- 
मात्र के साथ अपनी एकात्मता का अनुभव करो ।” 

और जहाँ कि उन्होंने प्राणिमात्र को पवित्र मानने के सिद्ध'न्त का प्रतिपादन 
किया है, तहाँ उन म्‌क प्राणियों के कप्टो को देखकर, जो वास्तव में कत्छ नहीं किये 
जा रहे थे, वल्कि जिनकी अच्छी तरह से सम्हाल नहीं की जा रही थी, उनके हुदय ने 

_ खून के आमसू बहाये है । 
उनकी तीसरी और सबसे वडी छूडाई हुई हैँ एक के दूसरे पर दवदवे ओर हिंसा 
की भावना के सिलाफ | छेकिन इसमें वह मनृप्य के पाथविक वल और राग-देप रूपी 
राक्षम के मामने दाऊद से भी अधिक नि स्तन होकर आगे बढ गये हू । उनके प्रास 
एक ही हथियार है-- अहिसा । 

लेकिन वह अपने अगुओ द्वारा ही नही, बल्कि इसमें अधिक दुख की बात क्या 
होगी कि, अपने मित्रो के द्वारा वारवार असफल वनाये गये हैं । अब वह उस उलझी हुई 
शान्तिवाद की समस्या को सुलझाने के लिए जोरों से जुट पढे हैँ कि इस हिसामय 

/“जगत्‌ में एक अहिसावर्मी कैसे जीवित रहे और उस हिंसा-अ्रधान जगत्‌ में खुद क्षहिसा 
भी कीसे अपनी हस्ती कायम रख सके ? 

जो लोग यह अनुभव करना चाहे कि वे कौनसी समस्या है, जिन्होंने महात्मा- 
जी को निरन्तर व्याकुल कर रक्‍पा हूँ, तो उन्हें 'पग्र इण्टिया' (अब हसिजिन) पढना 
चाहिए। 

और वे देसेगे कि यही वह विपय है जिसमे महात्माजी की असफदता की घिजय 
अच्छी तरह दियाई देती हैँ, क्योकि वह फिर-फिरकर कहने हे कि 'अहिंसा-मिद्धान्त 
का पूरा-पूरा अमल वास्तव में अवतक किया ही नही गया है ।” 

और इसलिए वह कहते हे कि “इसको आज़्माओं । उयोकि जबतक हम घरीर- 
बल के द्वारा अपनी आत्मा की रक्षा करना बन्‍्द्र न करेगे, तवतक हम आत्मवल का 
सच्चा अन्दाज़ कभी नहीं छगा सजेगे । 

“में तो ज़ालिम की तलवार की धार को ही विज्कुल भोटा बर देना चाहता 
हैं । उससे अधिक तेज़ घारवाले हथियार से नहीं, बल्कि एस जाजा में उसे निशान 
करके कि में धरीरब्बछ पे उसका मुवाबिला करलंगा। उसके बददे में जिस जात्मवन् 
से उसका प्रतिवार वरूगा उसे देपकर वह झान्त रह जायगा। पहे नो चप्राचोध 
में पठढ जायया, पर अन्त में उसे उसवा छोहा मानना ही परटेया, जिसके फहस्वसप 
उसका नेजोगाश नहीं होगा, वन्कि वह ऊंचा उठेगा। इसपा यह हा जा सता 


हम ४० कक ०५ 
सलनार 
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कि यह तो भादशे अवस्था हुई | तो में कहँगा कि हाँ, यह आदर्श अवस्था ही हैं।”* 

इसमें हमे उनकी श्रद्धा का और अपनी सफलता की प्रत्यक्ष मान्यता का एव 
अपनी अहिसा-नीति के सम्बन्ध में उनके दुढ विश्वास का और उसके साथ ही इस 
वात के निश्चय का भी कि उसकी सम्यक्‌ पूति का सभय अभी नहीं आया हँ--वहु आ 
भले ही रहा हो---अच्छी तरह पता चलता है। 

तब क्या हम इस वात का अफसोस करे, जैसा कि एफ महान्‌ कवि ने किया है, 
कि गाधीजी ने अपनी शिक्षा और अपने आदर्णो को मनृष्य-जीवन के राग्र-द्वेपादि के 
अखाडे में इस तरह उतारा है जिससे उनकी आज तो असफलता--भले ही वह आशिक 
हो--प्रकट होती है ? इसका जवाब 'हा' भी है और “नहीं भी । 

'हा', तो इसलिए कि मनृष्य को यह अच्छा नही लगता कि वह श्रेप्ठ मानवीय 
आदर्शों के दिवालिया हीजाने पर विश्वास करे । 

'हाँ' इसलिए भी कि किसीको यह देखना बूरा लगता है कि एक पैगम्बर की 
लडाई-झगडो मे खोचातानी हो--वह उस से ऊपर उठा हुआ न रहता हो, जैसे कि 
कुछ उदाहरण देखे भी जाते हे । 

नहीं! इसलिए कि इस संघर्ष की पणुता ने ही मनृष्यो को आँखे खोछकर 
उन आदर्शो को देखने के लिए मजबूर किया है, जो अन्यथा कुछ थोडेसे विचारशील 
लोगो .के मस्तिष्क मे ही शाति के साथ मजे में सोये पडे होते । यहूदियों को हजरत ,, 
ईसा पर प्रह्मर करने के पहले उनके चेहरे की ओर देखना पडता था। और निग्चय 
ही मनुष्यो को नम्नता और उदारता का सदेश तो सुनना ही होगा,” भले ही वे उसे 
मानने से इन्कार कर दे। 

लडाई मे तो घाव झेलने ही पडते है । उनके विना भला लडाई कैसे लडी जा 
सकती है, ओर न ही हम, जब हमारी बारी आये, वार किये बिना रह सकते हँ-- 
भले ही हमपर पडनेवाले प्रह्मर नगण्य ही क्यों न हो । यही कारण हैं जो महात्माजी 
के राजनैतिक सम्राम मे हमे अच्छी और बुरी दोनो बाते देखने को मिलती हैे।. 

लेकिन इन गुजरती हुई प्रतिद्वन्द्िताओं और छडाई-झ्षगडो के गोरगुल के अन्दर 
से ही एक मानवीय सन्देश निकला है, जोकि वास्तर्व में सारी मनृप्य-जाति के लिए 
है । वह पूर्व और पश्चिम दोनो के लिए है। वह हैं तो असल में एक हिन्दू-धर्मे का 
सन्देश, परन्तु दिया गया है अधिकाथत ईसाई-बम की भाषा में । 

और यही कारण है कि महात्मा गाधी की भारतीय और कोरी राष्ट्रीय नीति 
पर ध्यान न देकर मे, बडी नम्नता के साथ उनके व्यक्तित्व और जीवन-लक्ष्य को खुद 
अपने देश तथा दुनिया के तमाम देशो के नाम पर अपनाने की घृथ्ठता कर रही हूं । 

१, यंग इडिया, अक्तुबर १९२५ 
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, डॉ० मॉड रायडन के मत्रित्व-काल मे, जब कुछ साल पहले, गिटरड हाउस में 
आधुनिक विचार-धारा के निर्माता! विपय पर कुछ व्यास्यान हुए थे, तव उनमें 
गाधीजी का भी नाम शामिल था | मगर यह कोई देवयोग की वात नही थीं, क्योंकि 
आज के महापुरुषो की कीमत आकने का और मसार के विचार और आचार में किसने 
क्या देन दी है, इसकी चर्चा करने का जब समय आवेगा तब, में समझता हूं, हिन्दुस्तान 
के दस सबसे बड़े नेता से वढकर गायद ही किसी का नाम जधिक प्रमुखता से जौर 
विवायक रूप में लिया जा सके । 

ससार में दसरे नेता भी ऐसे है जिनके नाम इनसे भी ज्यादा मनृप्यों की जवान 
पर आते है । वे नेता तो है मगर जीवन के नही, मीत के । वे नेता अवध्य हे, मगर 
रसातल की ओर लेजानेवाले, न फि शिसर की ओर । वे नेता हे हेप और हिसा के, 
न क्रिप्रेम और अहिसा के । वे ऐमे नेता है जो कि वापस वर्वरता की ओर ले जाते हे 
न कि आगे अधिक उत्तम सभ्यता की जोर । वे नेता है एक परमपिता परमभंचज्व" की 
गोंद में सेलनेवाले बालकोी के, भ्रातू-भाव के नहीं, बल्कि जाति-विशेष की श्रेप्टता के 
सिद्धान्त के, जो कि मिथ्या देवत््व की कोटि तक पहुँचा दिया गया हैं 
परन्तु क्या वह पुरुष जो बूतकालीन इतिहास के बुँयदे प्रकाश को देसता हैं, 
उसकी शिक्षाओं को हृदयगम करता हैँ जौर उसके परिणामों को ध्यान थे देवता है, 
- यह सन्देह कर सकता ह कि अन्त में जाकर गाधीजी की अधिसा की शिक्षा ही विजय 
के सिहासन पा बैठने वाली है, न कि इन नये कंसरो के हिसा के अवज्म्बन ? गायीजी 
की जो पिजय हुई है वे आत्मिय जगत्‌ में हुई है, जिहोने मानव-जाति के पुनरण्जीबत 
के बीज बोये है, जबकि उन नेताओं फी सफरतायें पाथिव जगत की है थौर उनके 
पथ पर खून जौर आँसुओ की बूंदे विखरी हुई है । गाधीजी अपने विरोधी यो चद 
कप्ट-सहन करके जीतेगे, जवकि ये नेता जो वोई भी उनके पाते में सण हों 
निष्ठुर विनाश के द्वारा मानव-जाति के वष्टो ओर दु सो में उलटे 
कर्द साल पहले गाधीजी ने मृपसे वहा था कि लोग बहते है जि “में सन है 


का 
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राजनी तिज्ञ हूँ और सन्‍त वनने का भगीरथ यत्वन कर रहा हूँ ।” यह मानवीय 
अपूर्णता का एक नम्मतापुर्ण, घरेलू और आधुनिक ढंग का स्वीकार है, जो कि आत्मानु- 
शासन के द्वारा निश्चित रूप से पूर्णता के शिखर की ओर उत्तरोत्तर बढने का यत्न 
कर रहा है । पिछडे पचास वर्षो की 'सत्य शोध' की अपनी यात्रा में जो दोष 'उनके 
कार्यो में प्रकट हुए हैँ और जो निर्णय की भूले उनसे हुई है, जिन्हे कि बार-बार उन्होने 
कबूल किया है, उतका स्पष्टीकरण उनके इस कथन से हो जाता हैं। उन्होने अपने 
इस निरन्तर आग्रह मे कि “सत्यान्चास्ति परो धर्म / कभी कसर नही की हैं और इस 
बात को जानने और मानने के लिए यह जरूरी नहीं है कि कोई उनके परिस्थिति- 
सम्बन्धी या उसके मुकाबिला करने के सर्वोत्तम साधन-सम्बन्धी विचारों से सहमत ही 
हो । और हम एक मनुष्य से और क्‍या माँग सकते है, सिवा इसके कि वह अपने 
आदर्श की ओर बरावर ध्यान रूगाये रहे और अपने विश्वास पर अटल रहे । अगर 
वह कही किसी समय लडखडाता है या अटकने लगता है, तो उसे ऐसी कठित यात्रा 
के मनृष्यमात्र को होनेवाले अनुभवों के सिवा और क्या कह सकते है ”? ऐसे समय 
गाधीजी हमसे यह विश्वास करने के लिए कहते हे कि ये तो हमारे लिए चेतावनियाँ 
है, जिनसे कि हम अपनी गलतियो को सुधार सके और अपने निश्चित ध्येय की ओर 
ज्यादा सही तरीके से आगे वढ सके ) 

अपनी इस पवित्र यात्रा के दरमियान उन्होने वहुत-से पाठ सीखे हे और बहुतेरे, 
व्यावहा रिक अनुभव प्राप्त किये हे, जो इस पथ के तमाम पथिको के लिए बडी सपत्ति 
का काम देगे । केवल मत्रोच्चार की उनके नजदीक कोई कीमत नही हैं । उनकी राय 
में उनमे मानवीय जीवन की आवश्यकता की पूर्ति और मामूली व्यवहार मे उपयोगी 
बनने का भाव भी अवश्य होना चाहिए | फिर उनका कहना है कि वे ऐसे हो जो सव 
जगह लागू हो सके । और यदि वे ऐसे नही है तो कहना होगा कि वे मुख्यत असत्य 
है । इसलिए अहिंसा का जो अर्थ जीवन के व्यवहार-नियम के तौर पर हमारे सामने 
उन्होने रक्‍्खा है, उसपर हमे आइचर्य नहीं होना चाहिए। ४! 

वह कहते हें--'जो दूसरो के प्रति अपने व्यवहार में अहिंसा ( जिसकों दूसरी- 
जगह गाधीजी चने सत्य का “परिपक्व फल” कहा हैं ) का आचरण नही करते और फिर 
भी वडी वातो मे उसका उपयोग करने की आशा रखते है, वे बडी गलती पर है! 
पुण्य की तरह अहिंसा की शुरुआत भी घर से होनी चाहिए | और अगर एक व्यवित 
को अहिंसा की तालीम लेने की ज़हरत है, तो उससे भी अधिक एक राप्ट्र के छिए 
उसकी तालीम ज़रूरी है। यह नही होसकता कि हम अपने घर-आँगन मे तो अहिसा 
का व्यवहार करें और वाहर हिंसा का। नहीं तो कहना होगा कि हम अपने घर-आँगन 
में भी दरअसल अहिंसक नहीं हैं । हमारी अहिसा अक्सर विखाऊ होती हूँ । आपकी 
अहिंसा की कसौदी तभी होती है जब आपको किसी प्रतिकार का सामना करना पड़े | 
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भद्र पुरुषों में रहते हुए आपका सम्यतता और जिष्टता का व्यवहार अहिंसा नहीं भी कहा 
जा सकता हैं ! अहिसा तो कहते हैं परस्पर सहिष्णुता को | अतएवं जब आपका यह 
विश्वास होजाय कि अहिसा हमारे जीवन का धर्म है, तो आपके लिए यह ज़र्री है 
कि आप उनके प्रति अहिसक रहे जोकि आपके साथ अहिंसा का व्यवहार करते हो । 
भौर यह नियम जैमे व्यक्ति पर घटता हूँ वेसे ही एक-दूसरे राष्ट्रो पर भी छागू करना 
चाहिए | हाँ, यह ठीक है कि दोनो के लिए तालीम की ज़ल्रत हैँ और गुष्वात तो 
थोड़े से सभी जगह होती हैं ! पर अगर हमें सचमृच विश्वास होगया है तो और चीजे 
अपने आप ठीक होजावेगी ।” इसका सार उनके एक पुराने कथन में समा जाता है--- 
* तुम अपना आदर्श और नियम ठीक रखो, किसी दिन अवब्य सफल होगे ।” 
टस किस्म की शिक्षा--जों कि भारत (और फिल्स्तीन) में प्राचीन समय से रही 
हैँ--उन तानामादो को महज़ पागरूपन माहूम होगी जिनकी सत्ता-लोलुप राजनीति 
हमारे ससार की उच्च और उदार बातो को नप्ट कर करती हुई ससार के लिए महान्‌ 
सकट सिद्ध होरही हैँ । भीर हिसा तथा निर्दयता के कोप-भाजन बने भयनस्त छोगों को 
भी, तथा उन लोगो को भी जो आधुनिक विजयो की हृदयहीनता भौर अर्थलिप्सा के 
हमले की आयका से काप रहे है, महज पागछलपन ही दिखाई देगा । मगर फिर भी 
क्या गाधीजी की और उनके ऋषि-मुनि पूर्वजों की, जिन्होंने यह सिखाया कि द्वेप को 
“प्रेम से जीतो, दूसरों को अपने ही समान समझो और प्रेम करो, और यह कि हम एक- 
दूसरे के भाई-भाई है, शिक्षा और उपदेश सही नही हैँ ? और क्‍या यह भी सही नही 
है कि द्वत सम्पर्क और आवागमन के परस्पराश्रय के स्वीकार, और बढते हुए परस्पर 
विचार-मिश्रण की इस दुनिया में मनुष्य के जौर उच्च-उदात्त वस्तुओं के जीवित रहने 
का एक ही अवसर हैं, और वह यह कि इस नये पगवर ने आधुनिक भाषा में जो यह 
प्राचीन शिक्षा दी हैं उसपर अमल किया जाय ? 
जबकि छोग णौरो को 'नेता' कहते हे और गाधीजी को “महात्मा' ( हालाँकि 
शाधीजी को इसपर दु स ही होता है) तो यह निरर्थक नही है । सचमुच ही वह महान्‌ 
“आत्मा थी, जिसने तीस साल पहडे अपनी उन्तर्दूष्टि मे लिया था “'बात्म-बल की 
दुनिया में कोई जोंए नहीं। घस्न-बर से वह कही श्रेप्ठ है । तव उसे महज वमपोर 
का शस्त्र कैसे कह सकते है ? सत्माप्रही के लिए जिस माहम फी जररत होती है उसे 
ने छोग नहीं जानते जो घरीरिफ वद्ध से वाम लेते है । सच्चा योदा कौन है ? बह 
जोकि मृत्यु को हमेशा अपना आत्मीय मित्र समझता हैं । सिर्फ मन पर अपना झधि- 
कार होने की जएरत है, जौर जब बहाँतक पहुँच गये तो मनृप्य स्वतन हो जाता हट 
फिर उसका एक दृष्टिपात ही झत्र्‌ को निस्तेज कर देता है ।” तब कोर्ट आहचर्य हां, 
यदि उन्होने नि शाक औय/ निश्यचात्मक सूप में कहा-- “मे बह विश्याप जद” बना हा 


है कि अगर एक भी सन्याप्रही जासिस्तक टटा रहे नो विजय अपण्य ही सिश्चित है । ! 


श 


१८० गाधी-अभिनन्दन-प्रंथ 


आजकल तलवार खड़खडानेवाले छोग ध्वनि-वाहकों ( माईक्रोफोन ) के द्वारा 
ससार को आदेश देते है और वम-गोले गिराकर तथा जहरीली गंस छोडकर अपने 
आदेश को विराम देते है । वे दूसरे राष्ट्रो पर हुई अपनी विजय की शेखी वघारते 
फिरते है और आजादी के खडहरो में अकडकर चलते है। और लोग एक ओर उनके 
इस अभिमान्र के सावन बनते हैँ तो दूसरी ओर उनकी हिंसा के शिकार । कहाँ यह 
और कहाँ इस भारतीय गृरु की धीमी वाणी, उनका आत्मिक शक्तियों पर दिया हुआ 
जोर और जान्ति, प्रेम तथा वन्धृता के प्राचीन सन्देश का पुन स्मरण | सदा की तरह 
अब भी नवयुग का यह सन्देश हमको पूर्व से मिला है। क्या हमसे उसे सुनने की अक्ल 
ओर उसे सीखने की समझदारी है ? गाधीजी यह ढोग नहीं करते कि उनका सन्देश " 
मौलिक है । अपनी 'आत्म-कथा' में वह कहने हे--''जिस ऋपि ने सत्य का साक्षात्कार 
किया है उसने अपने चारो ओर व्याप्त हिसा में से अहिंसा ढूँढ निकाली है और गाया 
है--हिसा असत है और अहिंसा सत्‌ है ।” 

नवयुवक लोगो मे एक पीढी या उससे कुछ पहले जैसी हवा वही थी वैसी अब 
भी वह चली है। वे धर्म का मजाक उडाते हैं और यह कहकर उससे इन्कार करते 
है कि यह, इससे भी अधिक हीनकोटि का नही तो कम-से-कम मानवीय अज्ञान और 
मूर्खता का अधविग्वासपूर्ण अवशिष्ट-मात्र है । नि सन्देह हिन्दुस्तान मे भी एक ऐसा ही 
मिथ्या दर्शन फैल रहा है और बहुत-से नवयुवक और नवयुवतियाँ भूसी के साथ गेहूँ, 
को भी फेक देने की कोशिश कर रहे है । 

क्या ही अच्छा हो कि वे अपने महान्‌ ऋषि-मुनियों के वचनों का मनन करे और 
उस प्राचीन ज्ञान के वास्तविक अर्थ को नये सिरे से ढूँढने का प्रयत्त करे। परन्तु 
यदि वे अपने प्राचीन पूर्वजों के विद्या और ज्ञान से लाभ नहीं उठाना चाहते तो, कम- 
से-कम उन्हे, अपने ही समय के, इस महान्‌ राष्ट्रीय नेता के ज्ञान और शिक्षा पर तो 
अवश्य ध्यान देना चाहिए, जबकि वह अधिकारयुक्‍्त वाणी से कहते हे 

“धर्म हम लोगो के लिए कोई बेगानी चीज नहीं है । हमी में से उसका विकार ञ 
होना है । हमेशा वह हमारे भीतर विद्यमान है । कुछ के अन्दर जाग्रत रहता हैँ, कुछ 
के अदर विलकुल सुप्त, मगर है हरेक मे ज़रूर | और यह धामिक भाव जो कि हमारे 
अदर है, उसे चाहे हम वाहरी सावनो की सहायता से, चाहे आन्तरिक विकास क्रिया- 
द्वारा जाग्रत करे, वात एक ही है | पर हाँ, उसे जाग्रत किये बिना गति नही है--गंदि 
हम किसी काम को सही तरीके से करना चाहते हो या किसी स्थायी चीज़ को पाना 
चाहने हो ।” इसी तरह वह और कहते है--““भहिंसा सत्य की रह है और अहिंसा ही 
' परमवर्म है ।” आगे वह और भी कहते हे--हम चाहे इसे मान सके या न मान सके-- 
: “यदि तुम अपने प्रेम का--अहिंसा का--परिचय अपने तथाकथित शत्रु को इस तरह 
| से देते हो, जिसकी अमिट छाप उसपर बैठ जाय, तो वह अपने प्रेम का परिचय द्विये 


ना 
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बिना नहीं रह सकता ।* 

टॉल्स्टॉय के बाद ही इतनी जल्दी जिस जमाने ने एक दूसरा महान्‌ 'मानवता- 
का पुजारो' पैदा किया हैँ उसमे रहना कितना अच्छा है ! अह्ा ! ये सावु-सत, ये 
पैगवर और भक्तगण--फिर वे छोटे हो या वडे--किस प्रकार वातावरण की स्वच्छ 
निर्मल बनाते है और आसपास फैले हुए सघन तिमिर' में प्रकाश चमकाते है | इन 
आध्यात्मिक महत्तरो' के बिना हमारा क्या हाल हो, जो कि युग-युग में और पुब्त-दर- 
पुइत हमारे अन्त करण की बुद्धि में सहायक बनने के लिए जन्म लेने है, जिससे कि हम 
अपनी द॑ंबी प्रकृति को पुन पहचान 5 और हमें अपनी साधना-गक्ति को फिर एक 
बार बढाने का प्रोत्साहन मिले एवं अपने लक्ष्य के भें शिखर तक चढने का दृढ़ निव्चय 
और साहस हममे पैदा हो ? 

ओलिव श्रीनर ने अपने एक गद्यवाव्य में 'सत्यरपी पक्षी' की खोज में प्रयत्नणील 
साधक का एक चित्र सीचा है । उसे उस पक्षी की झलछूफ एक वार दिखाई दी । 
उसकी तलाण में वह पर्वत-शिसर पर पहुँचता है, जहाँ जाकर उसका णरीर छूट जाता 
हैं । उसके हाथ में उस पक्षी का गिरा हुआ एक पस है, जिसे वह छाती पर चिपकाये 
हुए सोया हैं। गाधीजी अपने सत्तरवे साल में जो सदेग हमारे लिए छोड रहे है वह 
हमारे लिए ऐसा ही एक पस सिद्ध हो, और हम सचमूच वडभागी होगे अगर अपनी 
: मृत्यु के समय उसे अपनी छाती से छगाये और अपनाये रहेंगे । 


४ 5 
आत्मा की विजय 
लिवलिन पॉविस 
[ ब्वेबेडेल, डेबोस प्लाज़, स्वीज्ञरलंण्ड ] 


एक पवका बुद्धिवादी ओर भौतिक जीवन का प्रेमी होते हुए मेरे लिए महात्मा 
गाधी-जैसे असावारण व्यज्ित के द्वारा सुज्ाये गये विचारों को स्पप्ट रुप से प्रानुत्त 
करना सरल काम नही हैँ। यह तो स्पष्ट है कि उनका हमारे बीच विद्रमान होना एफ 
ऐसी कठी चुनौती है जिसकी अय्हेजना नहीं होसफती । आज की एस ब्यवतार दुनिया 
में हम उस पुरुष के प्रति आफपित ३ए बिना नहों ”ह साउते। किसी भी देनिक पत्र में 
ज्यों ही हमारी दृष्टि उनके खित्र पर पठसी है, जिसमे बट मामूलो त्यापारिय पृष्ठ पाए 
से निर्मेल जानगरिमा क्री निगाहो से सॉ्ले हुए राग है, न्‍्योह हमारी स्थाभाविझ 
आत्मिक जझता में हठचाए होने छगती हैँ। पहले हैं, चीप के दुछ हिलो में सपोद 
चिमगादठ होते हे और एस दुर्लेभ पुरुष के चित्र इस साधारण यातु से शायद द्छ 


के 
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कम अजीब भालूम पडते हो, क्योकि अखे उनकी ऐसी है जो जीवन के गृप्त-से-गृप्त 
रहस्यों तक प्रविष्ट करती हुई जान पडती है, और कान उनके ऐसे है जो अपनी 
उदारतापूर्ण आदत से यह साबित करना चाहते हे कि उनका स्वभाव ऐसा मधुर है 
जैसा पूर्व या पश्चिम में कही भी शायद ही पाया जावे । हमारे जमाने से उनसे ज्यादा 
सफलता के साथ किसी भी मनृष्य ने उस प्रेम की शक्ति का प्रभाव नही दिखाया है जो 
अगूर की बेलो या लहलहाते खेतो से छाई प्रकृति के सौन्दर्य का नही, वल्कि हिन्दू का 
भौर ईसाई का और रहस्यवादियों का आदर्ण प्रेम है और जो हमारी स्वभावगत पश्ता 
के एकदम विपरीत चलता है। छोकोत्तर कथाओ के विपय में जिनके चित्त शकाशील है 
उन्हे गाधीजी के विचार निरर्थक ही जान पडेगे । उन्हे छूगेगा कि मानो वे हवाई है । 
प्रतीत होगा कि उनकी जड़ में अक्सर वही बने-बनाये नीतिसूत्र है जो उन पीडितो के 
मुह मे रहा करते है जिन्हे समाज में अधिक सुख-सुविधा के निमित्त हर बात के लिए 
देवी समर्थन की जरूरत रहती है--उससे गहरी उनकी जडे नही हैँ । साँप-छछूंदर से 
डरनेवाला यह व्यवित युवावस्था मे इग्लैण्ड,वक्षिण अफ्रीका और हिन्दुस्तान की उपासनाओो 
में और भजनो में वेमतलूव ही शरीक नहीं होता था। लेकिन गाघीजी का मस्तिष्क 
जबकि अलौकिक प्रभावों से सहज प्रभावित होजाता दीखता है, तव उनके हृदय की 
बात कुछ और ही रहती है | वह तो सदा स्वस्थ, उत्साहयुकत, दयालु और उदात्त ही 
रहता है । ४ ९ 
गाधीजी की 'आत्मकथा' पढने से सचमुच ही आत्मवलछ की शारीरिक बल पर 
विजय होने का सच्चा दिरदर्गन होजाता है । एक जगह पर वह कहते है कि उतका 
हमेशा प्रयत्त रहा हैँ कि परमसक्ष्म और शुद्ध आत्मा के निकट-स्पर्ण में आ सके । हमे 
कल्पना भी होसकती हैं कि कितने वारीक धर्म-सकट के बीच उनका आत्म-मथन 
चलता रहता है ? सुई की नोक से भी सूक्ष्म उन वारीकियों पर वह अपने-को कंसे 
साधते है, यही परमआदचर्य का वियय है। उतके पवित्र मस्तिष्क में जो पहेलियाँ 
निरन्तर प्रवेश करती रहती है वे एक स्वतन्त्र मनवाले की कितनी अजीब छगती है  » 
गाधीजी गाय का दूध न पीने का ब्रत छेते है, और जब वह थोडा-सा बकरी का दूध .. 
मुँह से लगाते है तो फौरन उनके मन में धर्माधर्म का मबत शुरू हो जाता है. कि कही 
यह दूध भी मेरे ब्रत मे शामिल तो नही है ? वह एक वछडे को असाध्य रोग से पीडित 
देखते है, तव क्या उनको उसे मरवा डालने की दया दिखलछानी उचित है ? और “हमारे 
समझदार किन्तु शैतान भाई बन्दर बिना हिंसा का आश्रय लिये किस प्रकार किसानों 
की फसलो से दूर हटाये जा सकते है ? यहाँ इस वात पर ध्यान देना चाहिए कि इन 
सुन्दर पहलियो का हिन्दू-धर्म की गौ-पूजा' से घनिष्ट सम्बन्ध है| इस सिद्धान्त का 
गावीजी हे लिए बडा व्यापक महत्त्व है और वास्तव में उस घामिक श्रद्धा से किसी 
अश्ष में कम नहीं है कि मनृप्य-जाति का यह नैतिक कर्त्तव्य है कि घरती पर रहनेवाले 
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दूसरे प्राणियों को, चाहे वे कितने ही तुच्छ और नगण्य क्यो न हो, अपनी चरण में छे, 
उनकी हमेशा रक्षा करे और उनकी कभी हत्या न करें। गाघीजी का नीति-अनी ति- 
सम्बन्धी विवेक कप्टसाव्य होसकता है, परन्तु यह उतना ही अचूक भी होता हैं। 
ओऔर पश्चिम की घोर नीति-हीनता की भर्त्तना में कभी उनके इतना जोर नही आता 
हैं जबकि वह जन्तुओ की चीरा-फाडी का जि र करते हैँ तब उनकी वाणी में आजाता 
है । यह एक काली घिनौनी प्रथा है जिसको, वे सरकारे स्वीकार किये हुए हूं, जो 
एक तरफ भावुक और दूसरी तरफ हृदय-हीन हूं, जो नैतिकता में वैसी ही अधी है 
जैसी कि उदारता में हीन | 
फिर भी इस 'अवतारी व्यवित' के प्रति यूरोपियनों ने जैसा व्यवहार किया है 
वह उनके लिए भारी-से-भारी चर्म की वात रहेगी । कभी अपमानित हुए, घत्रके-मुक्‍्के 
दिये गये, कभी धमकिया दी गई, कभी पीटे गये और एकवार तं। डर्चत में गोरों के 
एक गिरोह ने पत्थर मारते-मारते उनका दम-सा निकाल दिया। परन्तु बह कभी 
नही फीमे, चल्कि अपने अठल और दुढ कदमों से अपनी स्वर्गीय कल्पनाओं की और 
बढने चले जा रहे है । इस नन्‍ही-सी जीर्गशीर्ण देह मे क्रितनी मवितणालिनी आत्मा 
निवास करती है ! चाह दुनिया उनका जयधोप करे चाहे उनके प्रति घृणा करे, उनपर 
कुछ भी असर नही होता | उनका व्यक्तिगत गौरव इतना संवर्पिरि हैँ कि बह प्राणघातक 
/ गोरीरिक अपमानो को भी बिना अज्ञान्त और क्षब्य हुए सह सकते है । कभी यहाँ तो 
कभी वहाँ सताये जाने में, कभी खचाखच भरी रेल्गाडी की खिडकी से पीच जाने में, 
तो कभी रीढ झुऊाये टुए मजदूरों का पासाना साफ करने में और कभी “अदूतो' को 
सेवा करने में मानो वे उतके निकट-से-निकट सम्बन्धी हो, उनकी पूर्ण सरलता और 
पूर्ण सज्जनता में कतई कुछ भी फक नहों आया । उनमे आध्यात्मिकता का चह 
मिथ्याभिमान नही पाया जाता जो हमारे यहकि आदर्शवादियों में पाया ज्यता है, चाहे 
वे पारमाथिक हो या दनियवी । उनकी प्रतिभा बादरू की भाति मृज़्त है और वह एफ 
“रातभर में अपने विचार या प्रथा बदल देगे, यदि उन्हें कही सचाई नज़र था जाय । 
वह ऐसे वाात्तिकेय हु जी कोई वन्यन स्वीकार नहीं बरते, सिवाय उनके जो उनके 
स्वधर्ष के मर्यादास्वश्प्र हैँ। अपने ऊंचे-ऊंचे निद्धान्तो और ऊंचे-ऊंचे विचारों के होते 
हुए गावीजी के पास व्यावह्य रिक विवेक की बिलक्षण निधि है । जीवन के प्रत्येव कम 
में यहो चीज उनकी पूर्ण मिरूवार्थ-नावना से मिलतर उनको सत्याचार औः दमन के 
विरुद्ध अनेक प्रड्मर के सघर्पों में अजेय बना सक्की हैं | जहाँ भी बहा वह जाने है 
सारा विरोध शान्‍्त होजाता हूँ, मानो जपने साय राग के बाननेयाले हाथ मे कोगे 
और जगूली के बीच में वह कोई जाटूगर की छडी साथे हुए हो । 
अगर कबी किलीने ईसा वा सन्देश व्यवहार में ला दियाया है तो वह रस हिए 


ऋषि ने किया है । सभवत यही कारण हैं क्षि सा वे शब्द प्राय उतने अधिक उन्पी 
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/। ई्‌ 
जवान पर रहते है, हालाकि वह इतने अधिक स्पष्ट विचारक है, इतने अधिक सच्चे 
और ईमानदार मनवाले है कि हमारे परिचम के नीति-नियमो ओर ब्रह्मविद्या के 
आविष्कारों के कायल होने को तैयार नही है । ''मेरी बुद्धि इस बात पर विश्वास नही 
करती कि ईसा ने अपनी मृत्य्‌ू और अपने रक्त से दुनिया के पापो का प्रायश्चित्त कर 
लिया है | रूपक मे कहे तो इसमे कुछ सचाई हो सकती है ।॥” वह ईसाई मत के 
आत्मवलिदान के आदर्श के प्रति बहुत आकर्षित हुए हे और ईसा के 'गिरि-प्रचव्' 
और उसके अनगिनती निष्कर्षो ने उनपर गहरी छाप छोडी हैँ । नीत्से की एक मर्मवेधी 
विरोबाभास-मूलक उक्ति है--“दुनिया मे ईसाई तो केवल एक ही पैदा हुआ है और 
वह तो क्रम पर लटका दिया गया ।” यदि यह सनकी दाशेनिक इस दूसरे गुरु के 
जीवन-कार्यो को देखने के लिए जीवित रहता तो सभवत उसने अपने इस प्रस्यात 
व्यग में 'कुछ सशोधन कर दिया होता । 
अत्यन्त सज्जनोचित कोमलता और दृढ लगन के साथ गाधी ने जुलू-बलवे के 
सास से पुकारे जानेवाले उस अक्षम्य 'नरमेध' मे घायलों और बीमारो की सेवा-सुश्रूषा 
की थी और जब वह अफ्रीका के 'उत्त गभीर नि्जन स्थानों” में चल रहे थे, उन्होंने 
ब्रह्मचर्य-पालन का वत लिया। क्‍या गाधीजी की तरह ईसामसीह भी अपना घर-बार 
छोड कर इस विश्वास पर नहीं चले गये थे कि--'जो परमात्मा से मित्रता करना 
चाहता है उप्ते अकेला ही रहना चाहिए ?” एक साहसपूर्ण उद्गार और सुनिए-- 
/ईंद्वर हमारी तभी मदद करता है जब हम अपने पैरो के नीचे दबी घूछ से भी तुच्छ 
अपने आपको समझने लगे | कमजोर और असहाय को ही ईश्वरीय सहायता की भाशा 
करनी चाहिए ।” 
इस पृथिवी पर कौन-कौनसे प्रभाव हमारे मानवीय भाग्य का निर्माण करेंगे, यह 
अभीसे कह देता कठित हैं। 'रूपक में कहे तो' निप्पाप और पाप-भीरु इन दोनो प्रकाश- 
पुत्रो को देव से ही मानो कुछ भेद प्राप्त हुआ, जिससे पाताल-लोक के असुर कीलित 
हो रहे हें । अगर कही हम जान जाये कि उसकी जादूभरी वाणी और देवताओ जैसे ” 
स्वभाव से सतयुग फिर से आ सकता है तो जाने कबसे लाछित और क्षुव्ध हमारी 
मानव-जाति के सौभाग्य का दित खिल जाय | गाधीजी ने अपने चार हिन्दुस्तानी 
कार्यकर्ताओं से जब पूछा कि क्या वे मृत्यु के समान भीषण और काले प्लेय से पीडित 
आदमियो की सेवा-सुश्रूपा करने चलेगे, तो उन्होने सीधा-सा जवाब दिया--“जहाँ 
आप जायेंगे, हम भी साथ चलेगे |” 
जनरल डायर के द्वारा अमृतसर में जो नशस और रोमाचकारी इृत्य--एक 
भीषण युद्ध का भीपण परिणाम---किया गया, उस पर यदि गाघीजी का ईईवर-प्रेरित 
सौजन्यमात्र हम अग्रेजो के हृदयों को दु खी और टुकडे-टुकडे कर सकता है तो उन्होने 
हमारे देश में पदा होकर न जाने क्या-क्या अमूल्य सेवायें की होती । उन्हें ने एक वार 
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पुन यह सावित कर दिखाया होता कि ससार पर “भय” मासन नहीं कर सकता और 
तलवार की रफ़्त-रजित विजय से भी अधिक अव्ित दुनिया में मौजूद है । 
भर ८ | अं 

यह हमें कैसे सहन हो सकता हूँ कि हमारी अग्रेज जाति का उज्ज्वल नाम 
४/हसक मनुष्यों की वर्बर और पाणविक जक्ति के कारण” उच्चता से गिराया जाकर 
धूल में मिला दिया जाय । शकर भगवान्‌ के नेत्र से गावीजी आर-पार देखते है । 
हमारी पदिचमी सभ्यता का चापल्य, यत्रो पर उसका अवलम्बन, दृष्य का उसका 
लालच, अधिकार की उसकी तप्णा, जिन्दगी की वाहरी जौर थोथी बातो का उराका 
सोह--गावी उन आँसों से इस सबको भेद कर देखते है । निर्दोष जगली जानवरों को 
मारते-मारते उसके प्रतिफल में जो हमारी आदत भी तदनृकूल बन गई है, गावी उसे 
देखते है । वह देसते हे हमारी यह सस्कृति जो भक्ति-उपासना को नही जानती, जो 
चतुद्दिक व्याप्त जीवन की कविता को गरिराकर बूल कर देती है जौर खेत की घास 
की मानिद मूल्यहीन बना देती है । 

सन्‌ १९२२ में हिन्दुस्तान में चौरीचौरा में जनता की एक सामूहिक हिंसा का 
अर्मनाक नमूना पेश होगया । गाधीजी ने उसी दम अपना सविनय अवना आन्दोलन 
बन्द कर दिया और अनशन का एक भीष्म सकलप लिया | यह आचरण महात्माजी की 
उस महान्‌ आत्मा के योग्य ही था | चौदहवी गताव्दी० की एक छोटी-सी किन्तु ठोस 
धाभिक राजनैतिक पुस्तक 'पियर्स प्लीमैन' में एक वाक्य आया है जिसे में अर्से से अपने 
साहित्य का एक अनमोल रत्न मानता आया हैं। अपने झिझकते जी की सराहना के 
इस छेस के अन्त में उसे रसना अनूचित न होगा-- 

“जब तूने सुई की नोक जैसी तीदण या मामिक्ता के साथ तडपते हुए मानव 
के रकत और मास का हरण किया तब तेरा प्रेम पीपल-पत्र से नी हल्का था! 


है 0 ३ 
चीन से श्रद्धांजलि 
एम फ्युओ ते-शी 
[ चीनी राजदूत, रून्दन ] 
हमारे इस ज़माने में सारे चीन में जो सामाजिक राजनेतिक नवजागरण की 
प्रवृत्तियां हो रही हूँ वे एथिया के और सब देशो में भी हे जौर उनका सचालन जौर 
१ मूछ अग्रेजी इस प्रकार हैं -- 
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सपोषण करने के छिए कुछ नेताओ का समूह निश्चित रूप से तैयार होगया है। हमारे 
महादेश की सबसे बडी आवश्यकता ऐसे दो नेताओ में मूरतिमान हुई है। वह आवश्यकता 
यह है कि राष्ट्रीय नवनिर्माण की पद्धतियाँ चाहे जो और विविध हो, राजने तिक बुद्धि- 
क्षमता के ऊपर प्रभाव नेतिकता का ही रहेगा । सनयात सेन के परमअनुयायी भवत ' 
होते हुए मुझे इसे अपना सौभाग्य समझना चाहिए कि में महात्मा यराधी की ७१वीं 
जन्म-तिथि के अवसर पर उन्हे श्रद्धाजलि के रूप में कुछ कह रहा हूँ । 


; ०9० ५; 
राजनेता ; भिखारी के वेष में 


सर अब्दुल कादिर 
[ भारत-मन्त्री के सलाहकार ] 


कुछ वर्षों पहले मे वीयना--आ स्ट्रिया और जमेनी के एक हो जाने के पूर्व के 
प्राचीन और सुन्दर वीयना--की देखने जा रहा था । दोपहर को खाना खाने के लिए 
में एक बडे भोजनालय में गया | वह कामकाज का वक्‍त था और वहां काफी भीड थी, 
इसलिए अपने लिए खाली मेज तलाश करने में कठिताई हुईं। एक नौकर मेरे पास#& 
आया और मुझसे यह तो नही पूछा कि में क्या छाऊँ, बल्कि बोला, “आप गाधीजी कें 
देश से आये हूँ ?” रु 

“हाँ, मे हिन्दुस्तान से आया हूँ । मेने गाधीजी को देखा है 
उनसे बातचीत भी की है ।” 

यह सुनते ही उसे आनन्द हुआ और वह कहने छगा--“ मुझे तो वडी खुशी हुई। 
अब में यह कह सकूँगा कि में ऐसे आदमी से मुछाकात कर चुका हूँ जिसने गाधीजी' 
से मुलाकात की हूँ । 

हालाँकि में यह जानता था कि गाधीजी की कीत्ति दूर-दूर तक फैल चुकी है 
मगर मुझे इस बात का पता नही था कि ऐसे मल्को के वाजार का मामूली आदमी भी 
उन्हे जानने और इज्श्त करने लगा हैं, जो हिन्दुस्तान से कोई ताल्लक नहीं रखते, 
बल्कि 'स्थल और जल से उससे जुदा हे । 

इस वात से मेरा ध्यान पीछे सन्‌ १९३१ की' ओर गया | तब में लन्दन मं था 
मौर महात्मा गावी दूसरी गोलमेज परिपद्‌ में शरीक होने वहाँ आये थे हिन्दुस्तान के 
कुछ लोगो का खयाल था कि उनके इग्लेण्ड जाने से उनकी गान को वट्टा लगा और 
प्रिपद मे शरीक होकर उन्होने गलती की । मगर में इस राय से सहमत नहां हैं ! 
मेरा तो खयाल हैं कि हालाँकि लन्दन मे जनता के सामने प्रकट किये हरेक उद्यार मं 


और एक-दो बार 
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ने इस बात को छिपा नहीं रक्खा कि वह अपने देश के लिए पूरी-पूरी आज़ादी 
चाहते है, तो भी उन्होंने इग्लैण्ड के राजन तिक विचारणील लोगो पर वडा असर डाला 
और इस देश में अपने लिए अनुकूल वातावरण बना लिया । 
कुछ क्षेत्रों में उनकी पोशाक पर कुछ हलकी आलोचना भी हुई, लेकिन ऐसी 
आलोचनाओ से गराधीजी को क्‍या ? उनके व्यक्तित्व ने और परिपद्‌ में उनके भाग 
लेने का जो महत्व था उसने उसपर विजय प्राप्त करली । 
गाधीजी के चरित्र की एक प्रभावक विश्येपता यह है कि एकबार उनकी वृद्धि 
को सतोप देनेवाले कारणों से जब वह अपने आचरण का कोई मार्ग निश्चित कर छेते 
- है, तव फिर लछोग उसके बारे में कुछ भी कहते रहे, वह उसकी नितात अवहेलना 
करते है । इसलिए जो पोशाक वह पिछले बरसों से पहनते आये थे, अपनी इग्लैण्ड 
की यात्रा मे भी पहनते रहे । कमर में एक लगोटी टठाँगे खुली हुई और कधों के 
ऊपर मौसम के अनसार खादी की चादर या कव॒लू। यही उनकी अब पोशाक हैं । भौर 
फ्रास में सफर करते हुए, जहाँ कि उनका हादिक स्वागत हुआ, या लन्दन के बदे-बडे 
जलसो में शरीक होते हुए, यहाँतक कि खुद गोलमेज परिपद्‌ की वैठको तक में उन्होंने 
इस पोणाक को नहीं छोडा । परिपद्‌ की बैठके आम लोगो के लिए नही थी, क्योकि 
सेट जेम्स के महल का वह हॉल जहा परिपद्‌ हुई थी इतना वडा नहीं था कि दर्शक 
भी आते । मगर मुझे मालूम हुआ कि कभी-कभी किसी-क्सीको थोडी देर के छिए 
खास तौर पर भन्त्री की जगह बैठने की इजाजत दी जाती थी। में एक दिन वहां 
जा पहुँचा । लार्ड गेकी अध्यक्ष थे । उनके दाहिनी ओर भारत-मत्री सर सेम्यूअल होर 
और पार्लमेण्ट के प्रतिनिधिगण बैठे थे । उनके बाई ओर सबसे पहली जगह गाघीजी 
को दी गई थी और उनके बाद दूसरे हिन्दुन्तान के प्रतिनिधियों को, जिनमें से कुछ 
अध्यक्ष की कुर्सी के सामने भी बंठे थे। छार्ड सेकी ने गाधीजी के प्रति जो आदर 
प्रदर्शित किया, वह उल्लेखनीय था । 
९ गाधीजी ने पोशाक के मामले में प्रचलित पद्धति से जो स्वतनता ली थी, उसकी 
सीमा तो तव देखने को मिली, जब मेने उन्हें कांग्रेस के प्रतिनिधियों और दूसरे 
अतिथियों के सम्मान में दिये गये झाही भोज के समय बादशाह और मन्‍का के अधिवादन 
के लिए जपने कथों पर कम्बल ओढे हुए वकिघम-पैछेस की उन बनाते से ढकी हुई 
सीढियो पर चढते देसा। में नहीं समझता कि पहले कभी ऐसे लिवास में कोई मेहमान 
उस महल में आया होगा और यह घारणा करना भी कठिन हैँ कि कितरी दूसरे 
आदमी को इतनी ही आज़ादी के पाव वहाँ जाने भी दिया जाता । 
इस सिलमिले में दो मज़ेदार सवाऊ उठते है । पहरटा यह कि गाघीजी ने यह 
पोशाक वयो धारण की, ओर दूसरा यह कि वह चीज़ क्‍या है, जिसने 
चढ़ा दिया हूँ क्रि जिसने उनके द्वारा की गई प्रचलित प्रणाष्यों की उपेद 





इनका एसना 
पेन्ना को दर. 
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गूजर कर दिया जाता है ? 
जिन्होंने गाधीजी की आत्मकथा को, जिसे उन्होने 'सत्य के प्रयोग” नाम दिया 
है, पढा है, वे जानते है कि जब वह ॒वैरिस्टरी पढने के लिए पहले-पहुल इग्लेण्ड आये 
तब वह फैशनेवृल आदमी के जीवन से परिचित थे और वेस्ट एण्ड के दर्जी के द्वारा 
सिले सूट ही पहनते थे । वैरिस्टर होने और हिन्दुस्तान लौट आने के वाद वह एक 
कानूनी मुकदमे के सिलसिले में दक्षिण अफ्रीका गये और वही रहने का उन्होंने 
निःचय कर लिया । इसी समय उनके जीवन का ग्रम्भीरपूर्ण उद्देश्य तैयार हआ। 
वहीपर उन्होने अपने प्रवासी देशवासियों के हित के लिए त्याग और बलिदान करने 
का श्रीगणेश किया । उनके दु ख और दर्द मे सहानूभूति रखने से उनके जीवन में एक 
परिवर्तन होगया । उन्होने वहाँ जो उपयोगी कार्य कर दिखाये उनकी कथा इतनी 
अधिक प्रसिद्ध होगई हैं कि उसकी यहाँ फिर से दोहराने की जरूरत नही है। जब वह 
लौटकर हिन्दुस्तान आये और हिन्दुस्तान की आजादी की कणमकश मे हिस्सा वँटाने 
लगे, तो उन्होने वकालत करने के तमाम इरादे को छोड दिया और स्वय को राज- 
नैतिक तथा सामाजिक सुधारों के लिए समपित कर विया । इसी समय से उन्होंने 
अपरियग्रह के रूप में लूंगोटी पहनना शुरू किया और अपने रहत-सहन की कम-से-कम 
खर्चीला कर लिया । गरीव-से-गरीब लोगो के वेश में और गाधीजी के वेग से फर्क 
ही क्या ह ? उन्होंने अपनी 'आत्मकथा' में कहा है कि जब्से वह लन्दन में विद्यार्थी-, 
जीवन व्यतीत करते थे तभीसे धर्म के सर्वोच्च स्वरूप--त्याग की भावना उन्हे अत्यत 
प्रिय रही है। उनके मन मे प्रविष्ठ यह बीज आज एक वृक्ष बन चुका हूँ और उसमे 
फूल भी लग गये है । 
गाधीजी की वेशभूषा के विषय में उठनेवाले पहले प्रइन के उत्तर से दूसरे प्रश्न 
का भी उत्तर मिल ही जाता है। उनका वरू अपने खूद के लिए किसी भी वस्तु की 
कामवा न करने में ही है। अपने वहुअगी जीवन-विभाग में, जहाँ कठिताइयाँ, नजर- 
बन्दी और कारावास के पदचात्‌ विजयोपलद्षय मे निकलनेवाले जुलूसो तथा सम्मान के 
लिए किये जानेवाले उत्साहपूर्ण जयघोपो का क्रम आता है, वहाँ 'स्व', पदलोभ, प्रतिप्ठा,» 
प्रभाव अथवा अर्थलाभ की कामना का कोई प्रश्न ही नहीं रहा हैं । यही उनके जीवन 
का एक अग है, जिसने कया मित्र और क्या विरोधी सबके हृदयों पर समान रूप से 
असर डाला है । 
गवर्नरों और वायसरायों ने हमारे देश (हिन्दुस्तान) के भविष्य पर प्रभाव 
डालनेवाले मसलो पर साफ-साफ चर्चा करने के लिए उन्हें बुलाया हैँ। राजाओं ने 
मगविरे किये हे और मतन्रियो ने उनसे परामर्श माँगा है। हमारे सुप्रसिद्ध हिन्दुस्तानी 
दायर स्वर्गीय सर मृहम्मद इकवारू की एक मगहूर गजल उनके विपय में बहुत 
उचित ठहरती है--“दिल-ए-शाह लरज्ा गिरद-जे गदा-ए-बेनियाज्ष” (अर्थात्‌--ऐँत 
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भिखारी को देखकर कि जो भीख नही मागता, सम्राट का भी हृदय काँप उठता है)। 
यही है वह भीख न मॉगना और शारीरिक आवश्यकताओं और कामनाओ से ऊपर 
उठना, जिससे गाधीजी को प्रभावशाली और आश्चयंजनक महत्वे मिलू सका हैं । 
जबतक महात्मा गावी इग्लैण्ड मे रहे, वह लन्दन के पूर्वी सिरे मे किग्सले हाल 
ठहरे। गोलमेज परिपद्‌ के काम से जो कुछ वक्‍त उनके पास वचता था, उसे 
वह गरीब लोगो में विताते थे | जब वह उनसे मिलते है तो सर्वंदा सुखी रहते है, एव 
उनकी और स्वय की आत्मा में अभिन्नता के अनुभव का आनन्द उठाते है। वह चाहते 
तो लन्दन के किसी भी गाही होटल में टिक सकते थे । वह अपने किसी मित्र के सजे- 
सजाये आरामदेह घर में ठहर सकते थे, मगर उन्हे तो वो मे किग्सले हाल की कुमारी 
म्यरियल्ल लिस्टर का निमन्त्रण कही अच्छा छगा । इस बस्ती में श्रमजीवियों के लिए 
एक क्लब है जो उनके लिए एक सामाजिक और वौद्धिक विकास का केन्द्र है और 
यहाँ उनका सम्मेलन हुआ करता है । कुछ रहने के लिए स्थान भी यहाँ है, जहाँ कोई 
भी रहने और खाने-पीने पर एक पौण्ड प्रति सप्ताह से भी कम खर्च पर सीवेसादे ढग 
से रह सकता है । जब गावबीजी गोलमेज परिपद्‌ मे हिन्दुस्तान का प्रतिनिषित्व कर 
रहे थे तव उन्होने इसी घर मे एक छोटा कमरा लिया था । मेने वह कमरा देखा है । 
उस जगह के व्यवस्थापक गाधीजी से अपना सम्बन्ध स्थापित्त होजाने पर गर्व करते है 
और वडी खुशी जाहिर करते हुए दर्णको को वह कमरा दिखाते हे, जो अब गाधीजी 
के ही नाम पर पुकारा जाता हैं । 
गाधीजी जहाँ भी रहे वही प्रेम और स्नेह पैदा करने की जक्ति का उन्हें 
विलक्षण वरदान है। जब उन्होने दक्षिण अफ्रीका मे हिन्दुरतानियो के अधिकारों के लिए 
लडाई लडी' थी, तब उन्होने अपने आस-पास भक्‍त पुरुष और स्त्री एकत्र कर लिये थे, 
जिनमे कुछ यूरोपियन भी थे । जव उन्होने अपने उस कार्यक्षेत्र को छोडकर हिन्दुस्तान के 
विशाल कार्यक्षेत्र मे पदार्पण किया तव और भी ज्यादा सरया मे उत्साही सहयोगी कार्यकर्ता 
१ उनकी ओर आकपित हुए । और सन १९३१ की अपनी अल्पका लिक इम्लैण्ड-यात्रा मे तो 
' उनकी इस मित्र तथा प्रशसक-मण्डली में और भी वृद्धि हो गई | हिन्दस्तान लौट 
आने के वाद जव उन्हे जेल जाना पडा तो जेलर उनकी ओर खिचते हुए अनुभव करते 
थे और वह जब अस्पताल में वीमार रहे तो उनकी नर्से उनकी खुशमिजाजी पर इतनी 
मुग्ध होगई कि जब वह अच्छे होने पर वार्ड छोडकर चले गये तो उन्हें दुख हुआ । 
यह और भी ज्यादा उल्लेखनीय वात है, क्योकि उनमे यह आकर्षण केवल उनकी 
आत्मिक सुन्दरता से आया है, गारीरिक रूपरग और खूबसूरती से नही | गाधीजी के 
प्रेम का ख्रोत हैं ईश्वर में अटल श्रद्धा और बर्म की गहरी भावना । उनकी “आत्म- 
कथा' में ऐसे अनेक स्थल हे जहाँ यह श्रद्धा प्रकट हुई है । उदाहरण के लिए, मानव- 
जाति के आगे आदर्श प्रस्तुत करते हुए वह कहते हे---“'पूर्णती की ओर बढने का 


१९० गांधी-अभिनन्दन-पग्रंथ 


असीम प्रयत्न करता हमारा माववोचित अधिकार है। उसका फल तो स्वत उसके 
साथ विद्यमान रहता है । शेष सव ईइवर के हाथ में हैं।” उसी पुस्तक में वह कहते 
ह--दक्षिण अफ्रीका की अपनी जीवन-धारा की प्रारस्मिक स्थिति में “मेरे अन्तर में 
बसनेवाली धार्मिक भावना मेरे लिए एक जीती-जागती शक्ति बन गईं थी ।” तबसे 
उनके जीवन का जिन्होंने निरीक्षण किया है; वे जानते हुँ कि यही भावना हैं जो उनके 
भविष्य जीवन में भी काम करती चली आरही हैँ और जिसके कारण वह देश-भकति 
की रूगन की उस ऊँचाई पर पहुँच सके है और कायम है । 

अपने ऐसे जीवन के ७० वर्ष पूरे करने पर, जो मातृभूमि और धर्म तथा मान- 
वता की सेवा में अपित रहा है, गाधीजी को अगणित श्रद्धारुजलियाँ समर्पित की 
जायेगी । इनमें अधिकाश तो उनके साथ कार्य करनेवालो या उन्हे भलीभाति जानने- 
वालो की ओर से होगी। मेने तो केवछ उनकी झाँकियाँ प्राप्त की हे और उनकी 
नीति तथा कार्यप्रणाली से भी में सवंदा सहमत नही रहा हूँ, परन्तु जब में उनके 
ऊँचे व्यक्तिगत चारित्य और हिन्दुस्तान के प्रति की गई आजीवन सेवाओ की सराहना 
करता हूँ तो उतनी ही सचाई से करता हूँ जितनी सचाई से कि वे लोग करते जो 
उनके अधिक निकट और घनिष्ट सम्पर्क में हे । हमे हिन्दुस्तान की जनता में जो महान 
जाम्रति दिखाई देती है उस सवका श्रेय. किसी अन्य जीवित व्यक्ति से बढ़कर उन्हीके 
उद्योग और प्रभाव को हैँ । आज की इस गकाशील और भौतिक दुनिया मे, जिसे वह; 
आत्मवल्ृ' कहने हे, उस आत्मा की ताकत को दिखाने में ही उनका महत्त्व है। और 
इसी आधार पर तो उनके देशवासियों ने उन्हें 'महात्मा' का पद दिया हैं । 


» छेरै $ 
गांधीजी का भारत पर ऋण 
डॉ० राजेन्द्रमसाद, एम. ए 
[ सभापति, भारतीय राष्ट्रीय सहाससा ] 
“+ भारतीय राजनीति में गाँवीजी की देन महान है । जब वह दक्षिण अफ्रीका से 
१९१५ में अन्तिम रूप से स्वदेश छौट आये तव भारतीय राष्ट्रीय महासभा (कंग्रेस) 
स्थापित हुए तीस वर्ष हो चुके थे। काँग्रेस ने एक हृदतक राप्ट्रीव भावना जाग्रत 
और सगठित करदी थी, लेकिन यह जागरण मोटे रुप से केवल अग्रेज़ी पढे-लिखें 
सध्यमवर्गीय लोगो तक ही सीमित था । जनता से उसने अवेश अभी नहीं पाया था । 


अनता तक उसे महात्मा गावी ले गये और उसे जन-आन्दोलन का स्वरूप दे दिया। 
भहात्मा गाधी का आन्दोलन जहाँ व्यापक था वहाँ वह गहरा भी था। उन्होने 
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कार्य-योजनायें हाथ में छी, जो नितान्त राजनैतिक नही थी, बल्कि जनता के एक बड़े 
हस्से के जीवन में बहुत घुली-मिली थी। एक घताव्दी या इससे अधिक काल से 
गोरों के छाभ के छिए जवरन्‌ नील पैदा करने की अन्यायपूर्ण प्रणाली, से कष्ट उठाते 
आ रहे निलहे खेतिहरो और मजदूरों की ओर से चम्पारन में किये गये उनके सफल 
सत्याग्रह से कॉग्रेस की हलचल एकदम जन-आन्दोलन की सीमा तक जा पहुँची । 
अन्याय समझे जानेवाले लूगानवन्दी के हुक्म की दुवारा जाँच करने के लिए किये गये 
खेडा के उनके उतने ही सफल सत्याग्रह ने भी उस जिले की जनता पर वैसा ही असर 
डाला | अब काग्रेस की राजनीति, देश की ऊँची-ऊंची पब्लिक स्विसो में अधिक हिस्सा 
या गवर्नरों की गासन-समितियो में ज्यादा जगहे दिये जाने की मांगो तक ही सीमित 
नही रह गई । अब वह थक्रीमादी जनता की तकलीफों से अभिन्न होकर ही नही रही, 
बल्कि उनको द्वर कराने मे भी सफल हों सकी । इन सब प्रारम्भिक (१९१७ और 
१९१८ के ) आन्दोलनो से छेकर अवतक अनेक आन्दोलन ऐसे चले हें और उन सब 
में ध्येय यही रहा है कि किसी एक श्रेणी या समूह को ही न पहुँचकर व्यापकस्प से 
समस्त जनता को उसका फायदा पहुँचे । कप्ट-निवारण के लिए सिर्फ ब्रिटिण हितों 
अथवा ब्रिटिग सल्तनत के ही खिलाफ लडाई नहीं छेडी गई, वल्कि उसने बिना 
हिचकिचाहट के हिन्दुस्तानी हितों और गलत वारणाओ को भी उतनी ही ताकत से 
धक्का पहुँचाया हैँ | इस प्रकार उनकी जाग्रत आँखों से हिन्दुस्तान के कारखानों में 
काम करनेवाले मजदूरों की असन्तोपप्रद हालत छिपी नही रह सकी और सबसे पहले जो 
काम उन्होंने उठाये, उनमें से एक अपने छिए अच्छी स्थिति प्राप्त करने के वास्ते छडने 
मे अहमदाबाद के मजदूरों को मदद करना भी था | दलित जातियो की दु खभरी किस्मत 
ने अनिवार्य रूप से हिन्दुओं की अस्पृश्यता जैसी दूषित और दुष्टतापूर्ण प्रथा को 
निप्ठुरतापूर्वक मिटा डालने के आन्दोलन को जन्म दिया गौर महात्मा गाघी ने अपने 
प्राणी तक की बाजी लूगा-छगाकर उसका सचालन किया। काग्रेस-सगठन का विस्तार भी 
इतना हुआ कि इस विज्ञाल देश के एक सिरे से लेकर दूसरे सिरे तक वह व्याप्त होगया 
*और आज लाखो स्त्री-पुरुप उसके सदस्य हे । लेकिन सख्या-मात्र जितना बता सकती 
हैं उससे कही अधिक व्यापक कांग्रेस का प्रभाव हुआ हैं । उस प्रभाव की गहराई की' 
परीक्षा इसीसे हो चुकी हैं कि जनता उसके आमत्रण पर त्याग और कप्ट-सहन की 
भीपण आँच में से निकछ सकी हैं । 
परन्तु महात्मा गाधी की सवसे वडी देन यह नही है कि उन्होने हिन्दुस्तान की 
जनता में राजनतिक चेतना उत्पन्न कर दी और उसे एक अभूतपूर्व पैमाने पर संगठित 
किया । मेरी समझ में तो, हिन्दुस्तान की राजनीति को और सभवत ससार की पीडित 
मानवजाति को, उन्होंने जो सबसे वडी चीज़ दी है वह हूँ वुराइयों से छडने का वह 
वेजोड तरीक़ा--जिसे उन्होने प्रचलित और कार्यान्वित किया । उन्होने हमें सिखाया 
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हैं कि बिना हथियार के शक्तिगाली ब्रिटिश साम्राज्य से सफलता के साथ किस प्रकार 
लडा जा सकता है । उन्होने हमे और ससार को युद्ध का नैतिक स्थान ग्रहण कर 
सकनेवाली वस्तु दी है । उन्होने राजनीति को, जो कि घोखाधघडी और असत्य से भरी 
हुई थी, जो गिरी-से-गिरी हारूत में नीच षड़यत्रों की स्थिति में पहुँच गई थी और 
ऊँची-से-ऊँची स्थिति मे कूटनी तिपूर्ण दुमानी गोल-गोल भाषा और गृप्त चालो से ऊँची 
न उठ सकती थी, ऊपर उठाकर एक ऐसे ऊँचे आदर्श पर पहुँचा विया है जिसमे कि 
कितने ऊँचे उद्देश्य के लिए किसी स्थिति में भी, दोपपूर्ण और अपवित्र साधनों का 
उपयोग नही किया जा सकता | उन्होने राजनीति में भी सचाई को गौरव के उच्च 
मच पर आसीन किया है, फिर चाहे उसका तात्कालिक परिणाम कितना ही हानिप्रद 
क्यों न लगता हो ”? हमारी कमजोरियो ओर बुराइयो को भी स्पष्टरूप से जानबूझकर 
तथाकथित श्षात्रुओ के सामने खोलकर अत देने की उनकी आदत ने पक्षियों और 
विपक्षियो दोनो को हैरान कर दिया हैँ ।/लिकिन उनके मत में हमारी शक्ति अपनी 
कमज़ो रियो को छिपाने मे नहीं, वल्कि उन्हें समझकर उनसे लडने में निहित हैँ । यह 
वात अनुभव से सिद्ध होचुकी है कि जहाँ अहिसा की थोडी-सी अवहेलना या अपूर्णता 
भछे ही अस्थायी लाभ लासके, वहाँ भी अहिसा का कठोर पालन सबसे सीधा रास्ता 
ही नही है, वरन्‌ सबसे अधिक चतुराई की नीति भी है । उनकी शिक्षाओ के भीतर 
नतिक और आध्यात्मिक स्फूरति थी, जिसने लोगो की कल्पना को प्रभावित किया 
लोगो ने देखा ओर समझ लिया कि जब चारो ओर घना अन्धकार है, ऐसी स्थिति में 
हमारी सरीबी और गुलामी में से छुटकारे का रास्ता दिखलानेवाले वही है । जब हम 
अपनी निपट बेंबसी महसूस कर रहे थे तव उन्होंने सत्य और अहिंसा के द्वारा अपनी 
शक्ति को पहचानने की हमे प्रेरणा की । मनुष्य आखिर अस्त्र और शस्त्र के साथ नही 
जन्मा । न उसके चीने के-से पजे ही हैं और न जगली भंसे के-से सीग । वह तो आत्मा 
और भावना लेकर उत्पन्न हुआ हैं । फिर वह अपनी रक्षा और उन्नति के लिए इन 
बाहरी वस्तुओ पर क्यो अवलरूम्बित रहे ? महात्मा गाधी ने हमे सिखाया हैं कि अगरू 
हम मौत और विनाश पर भरोसा रक्‍्खेगे तो वे हमारी वाट देखते रहेगे। उन्होंने &: 
हमे सिखाया हैं 8 हम अपनी अन्तरात्मा को जाग्रत करले तो जीवन और 
स्वतन्त्रता हमारे होकर रहेगे । दुनिया में कोई ताकत ऐसी नही हैं कि एक वार उस 
अन्तरात्मा के जाग पडने पर, एक वार इन वाह्य वस्तुओ और परिस्थितियों का 
अवलम्बन छोड देने पर और एक वार आत्मविश्वास और आत्म-निर्भरता प्राप्त कर 
लेने पर वह हमे गुलामी मे रख सके | हिन्दुस्तान गने गने किन्तु उतनी ही दृढता 
और निः्चय के साथ उस आत्मिक वल को पाप्त कर रहा है और उस आत्मिक वर 
के साथ अदम्य भी वनता जारहा है । परमात्मा करे कि वह सत्य और अहिंसा के इस 
सकडे किन्तु सीधे मार्गें से विचलित न हो, जो उसने महात्मा गावी के नेतृत्व मे चुन 
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लिया है। यही है महात्माजी का भारतीय राजनीति पर सबसे वडा ऋण, भर यही 
होगी दुनिया की मुक्त में हिन्दुस्तान की एक अमर देन । 
हक 
हर 5३ 
ईश्वर का दीबाना 
रेज्ञिनॉल्ड रेनाल्ड्स 
[ लनन्‍्दन ] 
ईश्वर ने अपने दीवानों को अजीब वेशो में दुनिया को जाँचने के 
लिए भेज दिया और कह दिया कि “जाओ, तुम ऐसे ज्ञान का प्रचार करो 
जो समय के पूर्व हो । सव दुख आँख खोलकर सहो भौर परिवर्तन का मार्ग 
साफ करो 7ः 
ये डवल्यू जी होल की “दी फूत्स आँव गॉड' (ईव्वर के दीवाने) भीर्षक कविता 
के प्रारम्भ के गब्द है । इस कविता को मेने १९२९ $० में हिन्दुग्तान जाने के कुछ 
महीनों पहले “विग्वभारती' त्रमासिक पत्रिका में देखा था । यह कविता बहुत प्रसिद्ध 
तो नहीं है, पर मृझे इसमें सन्देह नहीं है कि मेरी पढ़ी किसी कविता ने मेरे मन 
“पर इतना गहरा और स्थायी प्रभाव डाला हो जितना उक्त कविता ने । इसका कारण 
उसके पद्मों में वास्तविक खूबी का होना नहीं था, वल्कि यह था कि वे भविष्यवाणी के 
रूप में सिद्ध हुए। 
कविता में यह वर्णन किया गया है कि ईइवर अपने प्यारे दीवानो को आदेश 
देता है “वहरे हो जागो, किसीका लिहाज़ मत करो । और दुनिया की वुद्धिमानी के 
रास्ते मे सदा उलटे होकर बचो ।” न 
वे चलते है “भौर आराम में पके हुए छोगों की परिश्रम और भूख- 
प्यास का उपहार देते हे । आज उन्हे सब गालियाँ देते है, कल धन्यवाद 
देते हे ।*९ 
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अपनी साधना के दर्मियान वे त्याग देते हे “मनृष्यो की स्वीकृति और 
प्रशसा के सुविवा-पूर्ण मार्ग को ।! 
लेकिन “श्रद्धा के दीवाने', वे दावा करते है “उस प्रकाश के देखने 
का, जो मनृष्यो के भाग्यो को चमका देता है, उन्हे वरादशाह बना देता है 
और उनमें घामिक कार्य करने की शक्ति दे देता है ।”* 
उस कविता को पढने के बाद कुछ ही महीनो के अन्दर--में बडे आदर के साथ 
कहूँगा--दुनिया के सबसे बडे दीवाने महात्मा गाधी से मिला । जीघ्र ही मेने यह 
पता लगा लिया कि मुझे प्रभावित और प्रेरित करनेवाली उन पक्तियों का आकर्षक 
वर्णन इस पुरुष पर अक्षरश घटित होता था । 
चाहे विरोध में किसीने कुछ भी दलीले दी हो, मेरा तो ख़याल ऐसा नही है 
कि गाधीजी कोई चालाक आदमी हैँ । दस साल पहले से, जबसे मेरा उनसे पहलेपहल 
परिचय हुआ, में ने सदा अपनेआपको उनके शब्दों और कार्यो की अक्सर बेहद आलो- 
चना करनेवाला महसूस किया हैं। में उन अन्बश्रद्धालुओ मे से नही हूँ, जिनके मत में 
महात्माजी कभी भूल ही नही कर सकते । न तो म॑ उन्हे एक “मसीहा समझता हूँ 
और न “अवतार' ही मानता हूँ । अगर वह महान्‌ होने का दावा करे और उसके लिए 
अपनी राजनैतिक वद्धिमत्ता पर निर्भर रहे तो मेरी समझ में उनका यह दावा' कच्चा 
होगा । उनकी जाँच तो दूसरी ही कसौटी द्वारा करती होगी । 
अगर गावीजी की पूरी-पूरी और सच्ची महत्ता को समझाने चले तो हिन्द्र-धर्मे 
के इतिहास का उसकी प्रारम्भिक अवस्था से अध्ययन करना होगा और उन सब अन- 
गिनती सुवार-आन्दोलनो पर जोर देना होगा जिनका प्रत्येक धर्म के विकास में एक 
स्थान होता है । कारण यह है कि प्रत्येक सगठित धर्म जजेर होकर नष्ट होता हैं और 
अपने नाथ की ओर जाते हुए वह जीवन के नये वीज जिनमे चैतन्य निवास करता हैं, 
निरन्तर फेकता रहता है, पुराना चोछा नष्ट हो जाता है और निर्जीव शाखाये मुरझा 
जाती है । 
मेने एक वार एक शक्तिशाली अमरीकन ईसाई को गाधीजी के किसी शिष्य केअ' 
साथ प्रश्नोत्तर करते सुना | उसने पूछा कि महात्माजी पर सवसे गहरा प्रभाव किस 
पुस्तक का पडा है ? पेसिल और नोटबुक तैयार थी और हम सव जानते थे कि वह 
किस उत्तर की आशा कर रहा था। परन्तु उसे उत्तर मिला गीता का! | न्यू टेस्टामेण्ट 
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और टॉल्स्टॉय तथा र॒स्किन की रचनाओ ने भी काम किया है । पर मलत गाधीजी 
एक हिन्दू सुधारक है । 
पर फिर भी गाधीजी हिन्दूमात्र ही नही हैं । उनके तो असली पूर्वरूप 'कबीर' 
थे | कबीर ने पहले एक सन्त के नाते हिन्दुओं और मुसलमानों मे आदर प्राप्त किया। 
वह हिन्दू-म्स्छिम एकता के अग्रदूत थे | स्वय मुस्लिम होकर वह हिन्दू सन्त रामानन्द 
के शिष्य थे । कवीर की एक साखी का आशय नीचे दिया जाता है, जिससे इस 
ऐतिहासिक परम्परा का सुन्दर दिग्दशन हो सकता हूँ 
“अपनी चालाकी छोड | केवल शब्दो से तेरा--उसका सयोग नही हो 
सकता | जास्त्रो के प्रमाण से भी अपने को धोखे मे न डाल । प्रेम तो इससे 
भिन्न हैं। जिसने इसे सचमुच खोजने का यत्न किया हैँ उसने वास्तव मे पा 
लिया है ।” 
इन पृक्तियों में एक धामिक नेता के नाते गाधीजी के उपदेशो का सार निहित 
है, और इस क्षण तो में उन्हे एक धामिक नेता के ही रूप में लेकर विचार करना 
चाहता हूँ । 
जब एक वार एक हिन्दुस्तानी विद्वान्‌ ने ''क्या गीता कट्टरता का समर्थन करती 
है ?” ज्ीषंक लेख (वाद में “दि आयेन पाथ' के मार्च १९३३ के अक मे प्रकाशित) 
#लिखा और उसे गाधीजी के पास उनके देखने के लिए भेजा तो महात्माजी ने यरवडा 
सेन्ट्रल जेल से १९ जनवरी १९३३ को जो उत्तर उन्हे लिखा, वह इस प्रकार है 
“अब मेने गीता पर आपके दोनो लेख पढ लिये है । वे मुझे रोचक लगे है । मेरी 
धारणा हैं कि आप भी उसी निर्णय पर पहुँचे हे जिसपर में, परन्तु प्रकारान्तर से । 
आपका मार्ग विद्वत्ता का है । मेरा ऐसा नहीं है । 
यह कहने की आवश्यकता नही कि उस विद्वान और उस ईइवर के दीवाने दोनो 
का निर्णय यही था कि गीता कट्टरता का समर्थन नही करती । परन्तु गाधीजी अपने 
दृष्टिकोण पर "वृद्धि चातुरी' के सहारे नही पहुँचे । कवीर ने ५०० वर्ष बाद आनेवाले 
" आधीजी के विषय में पहले से ही कह दिया था 
“सत्यान्वेषक का यह युद्ध कठोर है और लरूम्वा है, क्योकि सत्यान्वेषक 
का प्रण तो योद्धा के या सती के प्रण से भी कठिन होता है । योद्धा तो कुछ 
पहर ही युद्ध करता है और सती का प्रण भी जलते ही समाप्त होजाता है | _ 
किन्तु सत्यान्वेषी का युद्ध तो दिन-रात ,चलता है, और जबतक जीता हैं 
समाप्त नही होता ।” 
और भी, कबीर ने जीवन और मृत्यु पर जो नीचे लिखे आशय की साखी कही 
हैं उसमे गाधीजी की आध्यात्मिक विरासत ही व्यक्त होती है 
“अगर जीते-जी तुम्हारे वन्धचन नही छूटे तो होने पर मुक्ति की 
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क्या आशा हो सकती है ? यह झूठा सपना है कि जींव शरीर छोड देने से 
उससे जा मिलेगा | यदि अब ईबइवर को प्राप्त कर लिया जायगा तो तब भी 
प्राप्त हो जायगा । यदि यह न हो सके तो हम वरक में जायेंगे ।” 
ईसाई मत के कैथोलिक और प्रोटेस्टैण्ट सम्प्रदायो की परम्पराओं की समता 
अधिकतर धर्मों में खोजकर निकाली जा सकती है । हरेक प्रथा-प्रणाली मे अपने 
विशिष्ट अवगुण होते है और ऊँचे-ऊंचे गण भी । प्रोटेस्टैण्टवाद का पूर्ण विकास उसके 
उत्क्ृष्टतम प्यूरिटनों में मिलेगा। हमारे यूग मे हम प्यूरिटन मे सिवाय उसके असहनीय 
निषेषो के और कुछ देखना ही नहीं चाहते । प्रारम्भ में प्यूरिटन मत को किन-किन 
विरोधों का सामना करना पडा, यह आज हम आसानी से भूल जा सकते हैं। अपने 
असली स्वरूप में प्यूरिटन केवल एक कठोर हकीम हैं जो अपने अजीणें के रोगी को 
खाने-पीने मे पथ्य-अपथ्य और सयम का आदेश देता हैं। हो सकता हैं प्यूरिंटन को 
यह लक्ष्य बृद्धिपूवक न रहा हो, पर यह तो उसका इतिहास-सिंद्ध कम था। 
जहाँ कही भी समाज-सुधार आन्दोलन या क्रातियाँ होती है, वहाँ कट्टरतावाद 
का आग्रह पाया जा सकता है ! यह तो उन पुरुषो और स्त्रियों के अनुशासन का एके 
अग्र-मात्र है जिन्हे अपनी शक्ति एक वस्तु पर केन्द्रित करने के लिए बहुतकुछ परित्याग 
करता पड़े । इसलिए आधृनिक भारत के नेता कट्टरवादी (प्यूरिट्न) हो ओर उन सेव 
का प्रमुख एक निर्मम तपस्वी है, यह कोई आकस्मिक घटना ही नही हैं ॥ जबतक हम» 
उन जज़ीरो और वन्धनों को न तोड फेके जो हिन्दुस्तानियो को अशिक्षित, अकमेंण्य, 
जाति-पॉँति के कट्टर भक्त और अन्ध-विश्वासी बनायें हुए है तबतक साम्राज्यवाद के 
खिलाफ होनेवाछा उनका विद्रोह जागे नहीं बढ सकता। गाधीजी राजनैतिक आजादी 
के आन्दोलन के सचालन में समर्थ इसीलिए हो सके कि उन्होने पुजारियों की सत्ता का 
सामना लिया, कट्टरता के हिमातियी द्वारा मान्य वुराइयाँ--अम्पृश्यता, महिलाओ की 
हीन स्थिति बाल-विवाह, सावेजनिक स्वास्थ्य की अवहेलना, धामिक असहिष्णुता, 
दादी-विवाह की फिजूलखर्ची तथा अफीमखोरी, थोड़े मे, उनसव सामाजिक दुराचरणो-ह 
का उम्र विरोध किया, जिनसे देश मे राजनंतिक जडता आ गई थी । हा 
एक बार पुन विदित होगा कि हिन्दुस्तान में एक लम्बी परम्परा चली आ रही 
है जिसके वीच-बीच में अत्यन्त महत्वपूर्ण घटनायें घटती रहती है, जिससे हिंग्डुओों 
की कट्टरता की अनुदार धारा के विरोध में होनेवाली गाधीजी की प्रवृत्तियों का महत्व 
हमारी समझ मे आ सकता हैं।_* + 
गाघीजी के बहुत पहले हिन्दुस्तान में 'ईईवर के दीवाने! थे, वगाल के 'वाउली 
में मुसलमान और हिन्दू, खासकर नीची जांति के, शामिल थे | कबीर साहते का 
आध्यात्मिक रग उनमें देख पडता है । उन्हें लिखित प्रन्‍्थो की महत्ता या मन्दिरों की 
पवित्रता की परवाह नहीं थी | उनका एक गीत यही वात्त कहता है 
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मन्दिर-मस्जिद से है तेरा 
मार्ग छिपा मेरे भगवान ! 
मार्ग रोकते गुरू-पुजा री--- 
सुनता हूँ तेरा आह्वान ।४ 
उनकी अप रिग्रह में, आत्मसम्मान मे, और आत्मसाक्षात्कार मे श्रद्धा होती थी । 
उनका ईव्वर “अन्तस्थ गुरु या 'अन्तर्वासी' होता था । 
एक वाउल ने ही कहा था--मानो मुझे और उन लोगो को चेतावनी दी थी जो 
अपने थोडे-से ज्ञान से उस अपरिमेय का मूल्याकन करने चलते है--- 
स्वणंकार उपवन में आया! 
ओर कसौटी पर कस उसने 
कमल-फूल का मूल्य बताया | * 
अगर सुनार की कसौटी पर रक्‍्खा जाय तो कमल का कोई मूल्य नही है । 
हमारे परिचित साधन भी प्रायः इसी प्रकार भ्रामक सिद्ध हो सकते है, जब मानवी' 
बुद्धिमत्ता ईश्वर के दीवानों के विषय में निर्णय करने चलती है । 


हल चर 
पश्चिम के एक मनुष्य की श्रद्धाप्नलि 
रोस्यां रोलां 


[ बिला ओोल्गा, स्वीज़रलंण्ड | 


गाधीजी केवल हिन्दुस्तान के राष्ट्रीय इतिहास के ही नायक नही है कि जिसकी 
पुण्यस्मृति कथा के रूप में युगयुगातर तक प्रतिष्ठित रहेगी । उन्होने केवल क्रियात्मक 
अजीवन का प्राण वनकर हिन्दुस्तानियों मे उनकी एकता, उनकी शक्ति और उनकी 
« स्वतन्त्रता की कामना की गौरवपूर्ण चेतना ही नहीं भरदी, वल्कि समस्त पाव्चात्य 
जनता के हित के लिए उसके ईसामसीह के सन्देश को भी पुनर्जीवन दिया, जो अब- 
तक उपेक्षित या प्रवश्च्चित रहा । उन्होने अपना नाम मानव-जाति के साधु-सन्तो में 
अकित कर दिया है, उनकी मूर्ति का उज्ज्वल आलोक भूमण्डल के कोने-कोने में प्रविष्ट 
हो गया हैं । 
१ प४ए शी), (0 7.070, 8 गातेठेट्य 97 ग्राएडतुए८ 274 ६९०7०)८ 
॥गए €गे। | हल्वए, >प्रा एल 200 0६४7४ फए 6 फ़वए 
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यूरोप की दृष्टि में उनका उदय उस समय हुआ जब ऐसा उदाहरण लगभग एक 
आरचर्य लगता था। यूरोप चार वर्षो के उस भीषण युद्ध से निकल ही पाया था, 
जिसके फलस्वस्प सर्वनाश, भग्नावशेष और पारस्परिक कटुता के चित्ह अभी विद्यमान 
थे और, और भी अधिक नृशस नये-तये युद्धों के बीज बो रहे थे। साथ-ही-साथ 
क्रातियाँ हो रही थी और समाजगत पारस्परिक घृणा की शुखला राष्ट्रो के हृदयों को 
तोच-वोचकर खा रही थी । यूरोप एक ऐसी दुर्भर रात्रि के नीचे दवा कराह रहा 
था, जिसके गर्भ में थी निराशा और नि सहाय अवस्था । और प्रकाश की एक भी रेखा 
दृष्टिगत नही हो रही थी । ऐसे मृहूर्त में इस दुर्बल, नग्त और नन्‍हे-से गाधी का अवब- 
तरण हआ, जिसने सर्वागीण हिंसा की भर्त्सना की, न्याय और प्रेम ही जिसके हथियार 
थे, और जिसके नम्न किन्तु अविचल सौजन्य ने अपनी प्रारम्भिक सफलताये अभी 
प्राप्त की ही थी। ऐसे गाधी का उद्भव पश्चिम की परम्परागत, चिर प्रतिष्ठित और 
सुनिर्धारित विचारधारा तथा राजनीति की छाती पर एक अद्भुत प्रहार के रूप मे 
जान पडा । साथ-ही-साथ वह आशा की एक किरण के रूप में भी लगा, जो निराशा 
के अन्धकार में फूट पडी थी। जनता को उस पर विश्वास होता ही नहीं था । और 
इसलिए ऐसे महानतम्‌ अद्भुत शक्ति की वास्तविकता का विश्वास करने में कुछ समय 
लगा... । मुझसे अधिक अच्छी तरह इस वात को और कौन जानता ? क्योकि में ही 
पर्चिम के उन व्यक्तियों में से था जिन्होंने पहलेपहल महात्माजी के सदेश को जाना» 
और उसे फैलछाया । परन्तु ज्यो-ज्यो भारत के इस आध्यात्मिक गुरु के कार्य के 
अस्तित्व और निरन्तर स्थिर प्रगति का विश्वास लोगो को होता गया, त्यो-त्यो 
पश्चिम से प्रशसा और श्रद्धा की वाढ उनकी ओर भाने लगी । कुछ लोगो के मत में 
उनका उदय ईसा का पुनरागमन था । दूसरे कुछ छोगो ने जो स्वतन्त्र विचारों के थे, 
जो पश्चिमी सभ्यता की अव्यवस्थित गति से घबरा रहे थे, क्योकि उत्तकी परिचमी 
सभ्यता का आधार अब कोई नैतिक सिद्धान्त नही रहा था और जिसकी आविष्कार 
और खोज-सम्बन्धी अद्भुत प्रतिभा अपने ही सर्वनाश की दिशा में जा रही थी, यहें 
देखा कि गाधीजी सभ्यता के पाखण्ड और अपराधों की निन्‍दा कर रहे है, और मानव-#' 
जाति को प्रकृति की ओर, सरलता की ओर, स्वाभाविक स्वस्थ जीवन की ओर लौट 
जाने का प्रचार कर रहे हे, तो उन्होंने समझा कि वह रुसो और टॉल्स्टॉय के ही दूसरे 
अवतार है । सरकारों ने उनको उपेक्षा और तिरस्कार की निगाहों से देखने का ढोग 
किया । किन्तु स्वेसाधारण ने अनुभव किया कि गाघी उनका घनिष्ठतम मित्र भौर 
बन्धु है। मेने यहाँ स्वीजरलण्ड में देखा कि उन्होने गाँवों और पहाड़ में वसे नम्र 
किसानो में कैसे पवित्र प्रेम की प्रेरणा की है । 
लेकिन यद्यपि ईसा के गिरि-प्रवचन की भाँति उनके न्याय भौर प्रेम के सन्देग 
ते असस्य लोगो के हृदयो को स्पर्श किया है, तो भी स्वय युद्ध और विनाश की ओर 


हा 
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जाती हुई दुनिया की गति बदलने के लिए वह जिस प्रकार नेज़रत के मसीह के 
सन्देद पर भिर्भर नही थे, ठीक उसी प्रकार इस बात पर भी निर्भर नहीं रहे है । 
राजनीति में गाघीजी के भहिसा-सिद्धान्त को व्यावहारिक रूप देने के लिए आज यूरोप 
में जैसा विद्यमान है, उसमे कही भिन्न नैतिक वातावरण होना चाहिए। उसके लिए 
अपेक्षा होगी क सर्वागीण विपुल आत्म-बलिदान की । परन्तु आज भयकर रूप से 
बढ़ते हुए तानाशाही राप्ट्री के नये तरीको के-आगे, जिन्होने दुनिया मे भाधिपत्य जमा 
रक्‍्खा हैं और जिन्होंने छाखो मानवों के शोणित के रूप में अपने निर्देय चिन्ह छोडे 
है, इसमें सफलता की आशा नहीं है। जबतक जनता चिरकाल तक परीक्षाओं में से 
ने तिकल ले, तवतक ऐसे वलिदानो की ज्योति के अपना विजयी प्रभाव डालने की न तो 
सम्भावना ही है, न आशा । और जनता में तवततक स्वयं को शक्तिशाली बनाने की 
बहादुरी नहीं आसकती, जबृतक उनको पोपण देने और उदात्तता की ओर ले जाने 
के लिए गाघवी की जैसी किसी निष्ठा की प्राप्ति न हो। परद्चिम के अधिकाग छोगो--- 
क्या जनता और क्या उनके नेताओ--में इस ईश्वर-निप्ठा का अभाव हैं तथा नये नये 
पन्‍थ, चाहे वे राष्ट्रवादी हो चाहे ऋत्तिवादी, सब [हिसा के जन्मदाता है । यूरोप- 
वासियों के लिए सबसे अधिक आवश्यक कार्य हैं अपनी स्वाधीनताओ, स्वतन्त्रताओं 
और अपने प्राणो तक की रक्षा करना जो आज फासिस्ट और जात्यभिमानी राष्ट्री 
के सर्वेग्रासी साम्राज्यवाद से आतकित है । उनके इस राजद तिक उत्तरदायित्व को छोड 
देने का अनिवार्य परिणाम होगा, मानवता की गृछामी--समवत्त युगयूगान्तर तक। 
ऐसी परिस्थितियों में हम गाधीजी के सिद्धान्त को, चाहे उसे हम कितने ही भादर और 
श्रद्धा की निगाह से देखे, (यूरोप में) व्यवहुत कर्ये जाने का आग्रह नहीं कर सकते । 

ऐसा जान पडता है कि गाधीजी का सिद्धान्त दुनिया मे वह काम कर दिखाने 
के लिए आया है, जो उन महान्‌ मव्ययुगीय ईसाई सघो ने किया था, जिनमे नैतिक 
सभ्यता, शाति और प्रेम की भावना तथा आत्मिक घीरता और निरचलता की 
पविन्नतम निधि उसी तरह सुरक्षित थी जैसे किसी उमडते हुए सागर मे कोई टापू । 
कितना गौरवपूर्ण और पवित्र कार्य ! गाधी की यह 'स्पिरिट' उनके पूर्ववर्ती सन्त 
ब्रूवो, सन्त वर्नाडे, सत्त फ्रासिस जैसे ईसाई-मठों के महान्‌ सस्थापकों की भाँति 
सकटापन्न और परिवर्तनशील इस युग के प्रवकछ प्रवाह में भी, जिनमे से मानव-जाति 
गुजर रही है, शाति-तोष, मानव-श्रेम और ऐक्य को अजर-अमर रक्खे ! 

भऔर हम, वृद्धिमान, विज्ञानवेत्ता, विद्वानूं कछाकार हम जो अपनी नग्रण्य 
शक्तियों की सीमा के अन्दर अपने मन में वह “मानव-समाज का नगर, जिसमे 
/ईइवरीय शान्ति' का राज है, निर्माण करने का प्रयत्त करते है, हम जो (गिरजे की 
भाषा में ) 'तीसरी कोटि के' है और जो मानवता पर आधारित विश्ववन्धृत्व को मानते 
है, अपने इस गूर और बन्चु गाधी को, जो भावी मानवता के आदर को हुदय में 
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प्रतिष्ठित किये हुए उसे आचरण मे प्रत्यक्ष करके दिखा रहा है, अपने प्रेम और आदर 
का हादिक अध्यें अपेंण करते है ! 


॥। 


४ ४४० ६५ 
एक अंग्रेज महिला की श्रद्धा 
मिल मॉड रॉयडन, एम. ए , डी. डी. 
[ सेनीनोक्स, कैण्ट, इग्लेण्ड ] 5 


ईसाइयो का यह महसूस करता, जैसा कि हमसे से बहुत-से करते है, कि आज की 
दुनिया मे सबसे अच्छा ईसाई अगर कोई है तो वह एक हिन्दू है, एक अजीब बात है। में 
जितनी ही ज्यादा गाघधीजी के कार्यो पर नजर डालती और उनके उपदेशो को पढती 
हैँ उतनी ही अधिक मुझे इस कथन में सचाई लगती है । में यह जानती हूँ कि अगरः 
भें इतना और कहूँ कि मुझे तो नेंजरत के मसीह पूर्णता मे अद्वितीय लगते हे, तो वे 
बूरा न मानेगे। मेरे कहने का इतना ही अर्थ है और यह मुझे कहना पडता है कि 
मसीह के शिष्यो में आज कोई भी उनके इतता निकट नहीं पहुँच सका है, जितने 
महात्मा गाघी । 

प्रति सप्ताह जो हरिजन' के अक मेरे पास आते रहते हे वे मानी गरम और 
प्यासे देश में पवित्र पानी की घूटो के समान है । शक्तिशाली राष्ट्रो की राजनीति ने 
अपनी झूठी अपीछो और थोथे दर्शन से आज यूरोप मे शान्ति के लिए प्रयत्त करने- 
वालो को भी पथ-श्रष्ट कर दिया हैं । बहुतो का ऐसा विश्वास हैं कि न्याय की जवरव 
प्रतिष्ठा करना सभव है और इससे शान्ति स्थापित हो सकेगी । वे बरसी पुराने उस 
व्यगचित्र को भूल गये मालूम होते हे कि जिसमे पोलेण्ड का विच्छेद हो जाने के 
उपरान्त एक महिला का शरीर जकडकर और मुंह बन्द करके जमीन पर लिठाया> 
हुआ और सिर से चोटी तक एक हथियारवन्द पुरुष को उसका पहरा लगाते हुए «» 
दिखाया गया था और कहा गया था कि “वारसा मे शान्ति स्थापित हो गई ।” वे भूल 
गये जान पडते हे कि महायुद्ध के पण्चात्‌ रूस पर जो हमले हुए उनसे बोलशेविक 
सरकार और भी ज्यादा मजबूती से अपना आसन जम्गती गई, और जमती पर भ्रह्मर 
किये जाने का परिणाम हिटलर का सिंहासन पर बैठना हुआ है एवं युद्ध का अन्त 
करने के उद्देश्य से किये जानेवाले युद्ध/ के ( जिसे हमने सफलतापूर्वक छडा ह ) बीस 
बरस वाद भी आज अपने आपको हम और भी अधिक युद्ध से आतकित पाते हैं । 

“हरिजन' में गाधीजी के शब्दों को पढना इस निरथथेक शोरगुल और गोलमाछ 
की दुनिया से उठकर अधिक पवित्र और अधिक शुद्ध वातावरण में जाना है--अधिक 
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शुद्ध इसलिए कि वह हमे युद्ध की भूल से ऊपर देखने का सामर्थ्य देता हु और अधिक 
पवित्र इसलिए कि वह सत्य की परमनिष्ठा से प्रेरित होता है । 

अग्रेज लोगो ने कभी-कभी गावीजी को गूढव॒ुद्धि होने का दोपी ठहराया है । 
'दोपी' इसलिए कहती हूँ कि यद्यपि गूढवुद्धि होना स्वत कोई आवश्यक हप से बुरी वस्तु 
नही है, परन्तु यहाँ उसका उपयोग तिरस्कार के रूप मे--सत्यनिप्ठ न होने के अपराध 
के रूप मे--किया गया हैँ | में तो इतना ही कह सकती हूँ कि पहले तो में महात्माजी 
से किये गये प्रशनो और उनके द्वारा दिये गये उनके उत्तरो को 'हरिजन' में कुछ चिता 
और आहका से पढा करती थी, परन्तु अब तो पढते हुए मुझे आनन्द के साथ-साथ 
यह विश्वास रहता है कि वह किसी भी कठिताई से बचने की या उसे टालने की 
कोशिश कतई नही करेगे । चाहे वे प्रश्न डाॉँ० जे आर मॉट के हो, चाहे वे कागवा 
के हो और चाहे वे पेरी सेरीसोल के हो, सबका उत्तर वह नितान्त सच्चाई के 
साथ देंगे। 
«इस मुल्क के राजनेतिक और धार्भिक जगत्‌ के अनेक वर्षों के अनुभव के बाद 
ऐसी ईमानदारी ( सत्यनिप्ठा ) का पाया जाना ईश्वरीय झलक ही है । 

गोलमेज़ परिषद के वक्‍त जब गाधीजी इग्लंण्ड मे थे तो वह 'अपरियग्रह' पर 
भाषण देने गिल्डहाउस में आये थे | हॉल खचाखच भरा था ओर सैकडो लोग बाहर 
खडे थे । हम बडे ध्याव से यह सुतर रहे थे कि एक ऐसे व्यक्ति को, जो अपरिग्रह के 
बारे में वाते-ही-वाते नही करता था, वल्कि जिसे उसका यथार्थ अनुभव भी था, कहना 
क्या है ? अत में बहुत से सवाल किये गये | कभी-कभी महात्मा को उत्तर देने से 
पहले रुकना पडता था । बाद में मुझे मालूम हुआ कि वह सिर्फ इसलिए रुकते थे कि 
वह मानवी भाषा में अधिक-से-अधिक पल ही और पूर्णतया सच्चा जवाब हो 
सके, दे | उनका यह कथन मुझे याद है किपरिग्रह का त्याग पहले-पहल घरीर से 
वस्त्र उतार देना जैसा नहीं, वल्कि हड्डी से मास ही अलग करने जैसा लगता हैं ।” 
आगे उन्होने कहा था---/“अगर आप मुझसे कहे कि 'लेकिन भाई गाघी, तुम तो एक 
- सूती कपडे का टुकडा पहने हुए हो । फिर कैसे कह सकते हो कि तुम्हारे पास कुछ 
भी नही है ?' तो मेरा उत्तर यह होगा कि 'जवतक मेरा शरीर है, मेरे खयाल से 
मुझे उस पर कुछ-न-कुछ लपेटता ही पडेगा। मगर” अपनी मोहिनी मृस्कराहट के 
साथ उन्होने आगे कह), कोई चाहे तो इसे भी मुझ से ले सकता है, में पुलिस 
को बुलाने नहीं जाऊँगा ।#£ 

'माँ-वाप' ब्रिटिश सरकार ने महात्माजी के साथ पुछिस के सिपाहियों की एक 
टुकडी कर दी थी। वे सव-के-सव उस वक्‍त गिल्डहाउस में खडें-खडे उनकी बाते सुन 


रहे थे । और दूसरो का तो कहना ही क्या, वे भी इसपर खिलखिला कर हँसना नही 
रोक सके | 
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जिन-जिन बातो से बहुत-से अग्रेजो को आहुलाद हुआ, उनमे एक बात यह भी थी 
कि उन्हे यह पता छगा कि उस महान्‌ आत्मा में भी उन सब बातों पर विनोद करने 
और हँसने की प्रवृत्ति है, जिन पर हम सव की रहती है। मुझे अपनी कार में थोडी दर 
उन्हे ले जाने का सौभाग्य मिला था। मार्ग में मुझसे उन्होने मुझे सम्मानार्थ मिली हुई 
उपाधि के विषय मे प्रइत किया । यह तुम्हारे आगे 'डी० डी०” क्या लगता है ? मेने 
कहा कि ग्लासगो यूनिवर्सिटी ने मुझे सम्मानार्थ 'डॉक्टर ऑव डिविनिटी” ( ब्रह्मविद्या 
की आचार्या ) की उपाधि दी हैँ । “भरे”, वह बोले, “तब तो तुम 'ब्रह्म' के सम्बन्ध 
में सबकुछ जानती हो ! ” 
थोडी देर तक मोटर में बिठला कर ले जाने की शुरुआत कैसे हुई, यह मुझे * 
कप तरह याद हैं । गाधीजी ने वचन दिया थ। कि वह मेरी मोटर में अपनी दूसरी 
भुक्लाकात की जगह जायँंगे। लेकिन जब हम गिल्डहाउस के वाहर आये तो देखा कि लोगो 
4 हा उमडती आ रही है और में अपनी गाडी फौरन नही खोज सकी । लन्दन की 
एक गाडी वगल में होकर घीरे-धीरे निकछती मालूम होती थी, इस आज्ञा मे कि 
ड्राइवर को उन्हे ले जाने का सौभाग्य मिल जाय । मौसम ठडा और नम था 
और महात्माजी के शरीर पर काफी कपडे नही थे । दुखपूर्वक मेने निर्णय किया कि 
मुझे उन्हे नही रोकना चाहिए और में बोली, “अगली गाडी में बैठ जाइये, मेरी गाडी 
की प्रतीक्षा न करे ।” पर उन्होने उत्तर दिया--'तुम्हारी गाडी के लिए ठहरा रहूँगा। हम 
मेने अनुभव किया कि जैसे मुझे राजमृकुटठ मिल गया हैँ! एकदम ईसा के एक 
अनुयायी के शब्द मुझे सुझे कि “पास कुछ न होकर भी सबकुछ” उनका है । गाधीजी 
के पास मोटरगाडी कहाँ थी ? लेकिन वीसो गाडियाँ उन्हे घेरे खडी थी, इस उम्मीद 
में कि वह किसी एक को चुन ले । 
की आज के ससार से महात्माजी का सबसे अधिक आग्रह अहिसात्मक अविरोध पर 
है। यह ज्ञान हैं जो उन्होंने, और उन्होने ही, जीवन के सत्तर बरसों के अनुभव के 
उपरान्त पाया है और उनका इसमें विश्वासमात्र ही नही है, बल्कि वह दिन-प्रति-दिश 
दृढ से दृढतर होता जा रहा है कि वह हिन्दुस्तान भर ही की नही, समस्त ससार कौ# 
रक्षा कर सकता है । जब इस विपय पर उनसे प्रइन किये जाते है तो में यूरोप के घृणा 
और हिंसा के वातावरण से घबराकर उत्कट उत्कण्ठा के साथ उनके विचार पढती हूँ | 
इन सवसे वढकर, एक महिला के नाते में उस महात्मा से अधिक-से-अधिक 
आशा रखती हूँ । । 
हरिजन' के हाल के किसी अक मे वही महत्वपूर्ण प्रघन, जो प्राय यहाँ के 
स्‍्त्री-पुरुषो से पूछा जाता है, गाघीजी से भी पूछा गया था कि अगर किसी महिला के 
सतीत्व पर हमला हो तो उसे क्या करना चाहिए ? अब महात्मा का उत्तर क्या 
होगा. क्या वह प्रश्न को उडा जायेंगे ? या कहेंगे कि में महिला थीडे ही हूँ जो 


4 


हा 


धाइकाउपण्ट सैम्युअ्ल २०३ 


उनको इस प्रब्न का उत्तर दूँ ? तो फिर क्या कहेंगे ? क्या जवाब देगे ? 

उन्होने उत्तर दिया कि महिद्ा को इसका विरोध करना चाहिए, चाहे फिर उस 
विरोध में उसे मरना भी पडे, किन्तु किसी भी प्रकार से हिंसा का आश्रय नहीं लेना 
चाहिए | स्त्री-जाति के नाम पर मे प्रणाम करती हँ । अपनी इज्जत और लज्जा की 
दृष्टि से महिला की स्थिति पुरुष से नितान्त भिन्न हैँ, क्योंकि उसकी इच्छा के विपरीत 
उसकी गिरावट की जासक्ती है, यह भयकर धारणा जो आज दुनियाभर में, आमतौर 
पर, फैलाई जाती हैँ, उनके इस उत्तर से नष्ट हो जाती हैं। वास्तव मे यह सच नहीं 
है---अर्थात्‌ किसी भी व्यक्ति, स्त्री या पुरुष, का दूसरे के द्वारा की गई किसी भी चीज़ 
से पतन नही हो सकता । हम स्वय ढ्री अपना पतन स्वत कर सकते है । अवद्य ही 
ऐसी बाते भी हे जी “मृत्यु से भी वुरी” हे जौर पतन या अपमान उनमे से एक है । 
किन्तु इसका अस्तित्व हमारे बपने कार्य या इच्छा को छोडकर किसी भी दूसरे के 
कार्य या इच्छा में नही हैं । गाथी के सिवाय क्या किसी ने यह उत्तर देने का साहस 
किया हैं? उसके लिए वह हम सब महिलाओ के आदर के पात्र है । 

क्या दुनिया को वह समझा सकेगे ? इस बात की कल्पना करते भय छगता हैं 
कि आज पश्चिम में जो पशुवल या सैन्यसग्रह में इतनी श्रद्धा बढती जा रही है, वह 
कदा चित महात्माजी के अपने देशवासियों पर पडें असर को दवा दे और उन्हें यह 

- यकीन बिला सके कि पशुवल ही पश्रुवल्ल का मुका विला कर सकता हैं । यह तो न केवल 

हिन्दुस्तान ही, वल्कि ब्रिठिश साम्राज्य और तमाम दुनिया के लिए एक दुखदायी घटना 
होगी । अकेले यूरोप में ही वही, पश्चिम के दोनों अमेरिका महाद्वीपो में ही नही, वल्कि 
पूर्व में भी जापान में, कनफ्यूणियस के जातिवादी चीन तक में, हिसा में विश्वास जड 
पकडता जा रहा है। क्या हिन्दुस्ताव इस अहिसा-सिद्धात को सुरक्षित रखेगा ? 
सघर्षशील ससार में क्या एक हिन्दुस्तान ही रुत्य पर डटा रहेगा और हमे प्रकाश 
दिखाता रहेगा ? अगर हाँ, तो ससार सुरक्षित है । अगर नही, तो ? 

ओ, भारत, हमें निराश न करना । 


* ४४ ५ 
सच्चे नेतृत्व के परिणाम 
चाइकाउण्ट सेम्युअल, जी सी. वी. जी. वी ६; डी सी एल 
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समय-समय पर गाघीजी ऐसे कार्य कर देते हे और ऐसी' बाते कह देते हैँ 
जिनसे मेरा जी खीझ उठता है। वे बाते मुझे अयुक्तियृक्त और दुराग्रहपूर्ण मालम 
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होती है । में प्राय अपनेआपको उनका समर्थक नहीं वरन्‌ विरोधी समझने लगता हूँ। 
फिर भी, यह सब होते हुए भी, मुझे विश्वास है कि गाधीजी एक ऐसे पुरुष है जो 
नितानत सचाई और सर्वागीण आत्मवलिदान की रूगन के साथ, कभी इस मार्ग से, तो 
कभी उस मार्ग से, श्रेष्ठ ध्येय की ओर प्रगतिशील हे । 

दुनिया को चाहिए कि अपने महापुदषो को पहचाने । ससार अपने महान सेवकों 
के प्रति कतज्ञता-ज्ञापन करे । यद्यपि यह व्यम ही में कहा जाता है कि “मृत पर जब 
फूल चढते हे तो जीवित को काँटे ही मिलते हे ।” पर हमे कभी जीवित पर भी, यदि 
वह इसके योग्य है तो फूल चढाने चाहिए । 

अपने लम्बे जीवन मे गाधीजी ने हिन्दुस्तान की, और हिन्दुस्तान के द्वारा समस्त * 
मानव-जाति की, असख्य सेवाये की है । उनसे से तीन मृख्य है । 

उनको ऐसा जन-समाज मिला, जिसकी अपनी विशेषता थी “'पूर्वीय दब्बूपन ।” 
अत्रु से हारना, शासित होना पिछडे हुए, अशिक्षित, अन्धविश्वासी और दरिद्र बने 
रहना, यही' हो गया था हिन्दुस्तान के असख्य लोगो के भाग्य का--अतीत के इतिहास 
से अनुशासित और वर्तमान की अनिवार्य परिस्थितियों से वाध्य--एकमात्र निपटारा। 
इस सबको वदल डालने के लिए गाधी उस आन्दोलन का नेता बनकर आगे आया, जो 
उस समय साधारण और डॉवाडोल हालत में था। अपने गूणो के बल से उसे शीक्ष ही 
प्रधानता मिल गईं। उसके पास थी वह आत्मिक तेजस्विता और उसके साथ व्यवहार- 
क्षम कठोर निर्वारण शक्ति, जो जब कभी सयोगवश प्रकट होती है तब जनता को 
दण कर देती हैँ और जिन्हें विजयघोष से प्रतिध्वतित सफलताये वरण करती हैँ । 

गावी ने हिन्दुस्तान को अपनी कमर सीधी करता सिखाया, अपनी आखे ऊपर 

ग्ग सिखाया और सिखाया अविचल दृष्टि से परिस्थितियो का सामना करना । 

कहा गया है---/'जीवन को समझने के लिए भूतकाल की ओर और उसे सफल बनाने 
के लिए भविष्य की ओर देखना चाहिए ।” गाघी ने अपने देशवासियों को उसमे 
आत्मविस्मृत होने के लिए नही, वरन्‌ उससे शिक्षा ग्रहण करने के लिए, अपने भूतकाले० 
का अध्ययन करना सिखाया गाधी ने उन्हे अपने वर्तमान को अपने जबर्दस्त हाथो से #« 
पकडने की प्रेरणा दी, जिससे वे जाग्रत रहकर अपने भविष्य का निर्माण कर सके | 
गाधी ने उन्हे “भविष्य की ओर देखना” सिखाया और इस गौरवपूर्ण जीवन की 
प्राप्ति की दिया में किये जानेवाले भगीरथ प्रयत्व मे उन्होंने इस वात को प्रधानता 
दो कि हिन्दुस्तान की महिलाओं को पुरुषो का हाथ वँठाना चाहिए । 

अग्रेज जाति आत्मसम्मान-प्रिय होती | इसी कारण हम दूसरो के आत्मसम्मान 
की भी इज्जत करते है । मुझे यह कहते हिचकिचाहट नहीं होती कि--पिछले वर्षो के 
तमाम वादविवाद और तमाम कशमकग के होते हुए---अग्रेज़ छोगो में आज हिन्दुस्तानी 
लोगो के लिए इतना अधिक सच्चा आदर है जितना उन दोनों के पारस्परिक सबन्धों 
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की गवाब्दियों में कभी नही हुआ । 

हिन्दुस्तान में मनुप्य-जाति का छठा भाग बसा हुआ है । किसी भी एक व्यक्ति 
से कही वढकर गावी ने मानवजाति के इस वड़े हिस्से को अपने जीवन का दर्जा ऊँचा 
उठाने और आत्मा का उत्थान करने में योग दिया हूँ । हिन्दुस्तान इसके लिए उनका 
कृतन्न क्यों न हो ? और ब्रिटेन को कृतज्ञ क्यों न होना चाहिए ? और समस्त संसार 
को भी कृतन क्यो नहीं होना चाहिए, जो प्रकारान्तर से तथा अतत इस लाभ का 
उपभोग करता हैं ? 

यद्यपि इस आन्दोलन में कुछ भीपण अपराध और अत्याचार के काले धव्वे 
अवश्य हे, परन्तु वे गांधी की प्रेरणा से कब हुए ? वे तो उनके द्वारा किये गये हादिक 
भाग्रहों के स्पप्ट उल्लघन में ही घटित हुए थे ) 

दूसरा भहान्‌ कार्य जिसने उनका नाम रौचन कर दिया यह हैं कि उहोने 
स्वतन्त्रता-सा व्य भौर अहिसा-सावन का सफल और अभूतपूर्व सामझजस्य कर दिखाया। 
रोप-प्रकाश, अनुनय-विनय, आवश्यकता पडे तो आशज्ञाभग किन्तु बल-प्रयोग नही, 
विरोधी की हत्या नहीं, वछात्कार नहीं, बकवा नहीं--यही उनका सदेग था और है। 

हिन्दुस्तान में ऐसी नीति जनता के चारिश्य के अनुकूल ही है। वह अविक 
आत्म-बलिदान की अपेक्षा रखती है जिसके लिए वह स्वंदा सन्नद्ध हैं। साथ ही इसका 
उनकी विवेक-बुद्धि से अच्छा मेल वैठ जाता है। यह एक ऐसा आचरण हैं जो प्रमुख 
रूप से, उस प्राय दुरुपयुक्त गब्द के गच्छे-से-अच्छे अर्थ में, घामिक है। इसका परिणाम 
भी शुभ हुआ है । विभाल जन-समुदाय के बलिप्ठ प्रयत्त और अहिंसा दोनों ने मिल- 
कर अदूरदर्शी किन्तु स्वाभाविक रूप से होनेवाले विरोध पर किसी भी प्रतिगामी नीति 
से कही अधिक गीक्षता गौर पूर्णता से विजय पाछी है । | 

गाधीजी का तीसरा महान कार्य यह हुआ है कि उन्होने शक्ति और रूगन के 
साथ दलित वर्गों का प्रश्न हाथ मे लिया और उसे भारतीय राजनीति मे आगे छाकर 
सफलता के पथ पर विठला दिया है । 

जो हिन्दुस्तान के सच्चे हितेपी है उन्हे यह साफ-साफ कहना चाहिए कि दलित 
जातियों के प्रति उनका यह व्यवहार भारत के सामाजिक जौर घामिक इतिहास पर 
एक काछा घच्वा है । वह धर्म कैसा हैं, जो इतने बडे जन-समूह को बिना किसी अपने 
खुद के अपराध के तिरस्कृत करता है ? जो पहले उन्हे गिराता हैं और फिर उन्हे पद- 
दलित करता है, केवल इसी कारण कि वे पतित है ? सच्चा धर्म तो वह है जो मानवीय 
आत्मा को दमन करने का नहीं, वत्कि उद्धार करके उसे ऊँचा उठाने का आदेश 
देता हो । 

गावीजी ने अपनी सृक्ष्म और तीदण अन्तर्दुष्टि से यह सब देख छिया हैं और इसका 
उनपर मामिक आधात हुआ है| निरन्तर विसेव होते हुए भी उन्होंने उन करोड्ो 
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पीडित मानवो को ऊँचा उठाने का और इस कलक से देश को छुडाकर उसे सभ्यता के 
ऊँचे आसन की ओर ले जाने का अविराम और अथक प्रयत्न किया है । और अब वह 
देख सकते हे कि वह आन्दोलन घीर गति से जड पकडता जारहा है, और अनुभव कर 
, सकते है कि उसकी अतिम सफलता अवश्यभावी है । 
भर > ओर 
सत्तर वर्षो के अपने जीवन का सिहावछोकन करते हुए क्‍या कोई दूसरा जीवित 
धुरुष इतने महान्‌ कार्यो को देख सकेगा ? (हन्होने एक बिद्याल राष्ट्र की आत्मा का 
उत्थान करने और गौरव को बढाने में नेतृत्व किया, उन्होने आज की तथा कल की 
दुनिया को यह दिखाने मे नेतृत्व किया कि सार्वजनिक कार्य-क्षेत्र में केवल मानव आत्मा 
की शक्ति-मात्र से ही, पाशविक शक्ति का आश्रय लिये बिता बडे-बडे शुभ परिणाम 
निकाले जा सकते हे, और उन्होने करोडो अन्याय-पी डितो का सदियों से चली आरही 
अपनी पतितावस्था से उद्धार करने में नेतृत्व किया )) 
सिहावलोकन के इस क्षण में गाधीजी अपने इस निरीक्षण से पूर्ण सतुष्ट हो 
सकते है । दूसरे लोग भी उनको अपनी-अपनी श्रद्धाजलियाँ अपंण करे। उन्हे अक्सर 
तीखे-तीखे काँटे चुभाये गये है । आइए, अब हम उन्हे कृतज्ञता के फूल अर्पण करे । 
४०७१ ३ 
गोलमेज़ परिषद्‌ के संस्मरण 
लाडे संकी, एम. प्‌., डी. सी. एल. 
[ लंदन ] 
इस लेख में में गाधीजी के जीवन की विवेचना या उनके सामाजिक और 
राजनैतिक विचारो की आलोचना नही करना चाहता । उनके चरित्र की शक्ति इस” 
वात से काफी सिद्ध हैं कि उनके अनुयायी उनकी अमर्यादित प्रशेसा करते है और 
उनके विरोधी तीज्र निदा। प्रस्तुत लेख व्यक्तिगत है और एक ऐसे अ्रशसक के हारा 
लिखा गया है, जो उनके सब विचारो से पूर्णत सहमत नही है । 
में गाघीजी से पहली वार १३ सितम्बर १९३१ को मिला । हम गोलमेज़ परिपद्‌ 
की सघ-योजना कमेटी में कुछ महीनो तक रोज्ञ घटो एक-दूसरे के वराबर वंठते रहे। 
उसके बाद वह भारत लौट गये और फिर मुझे उनसे मिलने का मौका नहीं मिला। 
अत्यन्त कठिन विवाद के समय और अनेक चिन्तायुकत क्षणो में एक आदमी के नज़दीक 


बठने के बाद या तो उसे आपको पसन्द करना होगा या नापसन्द, और में आशा करता 
हैं कि मेरी गणना गावीजी के मित्रों मे की जा सकती है। 
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बह सघ-योजना कमेटी की बैठकों में उपस्थित होने के लिए इग्लेण्ड आये थे, 
और मेरा परिचय उनसे लन्दन के डोरचेस्टर होटल में एक मुलाकात के समय हुआ। 
यह मफवाह फैल चुकी थी कि वह आनेवाले है, इसलिए बाहर वडी भीड जमा थी। 
उनका कद छोटा था, वह सफेद कपडे पहने थे,किन्तु वह इस तरह चलते थे मानो उन्हे 
अपने गौरव और स्थाति का भान हो | उनका वाह्य रूप चित्ताकर्षक था, किन्तु 
मुझपर सबसे ज्यादा असर डाला उनकी वडी-वबडी और चमकीली आँखों ने, जिनसे 
आप कभी-कभी उनके भीतरी विचारों और विश्वासों का पता लगा सकते है । 
में सघ-योजना कमेटी का अध्यक्ष नियुक्त किया गया । इसलिए कहा गया कि 
उनके साथ कमरे में अलग एक तरफ एकान्‍्त में स्थिति-चर्चा करले। वहाँ उन्होने 
मेरे सामने विस्तार के साथ अपने विचार रकक्‍्खे। उन्होंने भारत को नीचा दर्जा मिलने 
की शिकायत की, किन्तु उनकी मुख्य चिन्ता का विषय सरकार का वह विज्ञाल खर्चीला- 
पन प्रतीत होता था जिसके कारण, उन्होने कहा, गरीवो पर भारी कर रूद गये है । 
सारी बातचीत के दौरान में गरीवों के लिए उनकी चिन्ता ही उतका प्रधान विपय था । 
बह भारत के देहातों में रहनेवालो के भाग्य के बारे में विशेष रूप से चिन्तित थे और 
इस वात से सहमत थे कि अति उद्योगीकरण एक बुराई है । उन्होने मुझे सत्याग्रह का 
अपना मर्म समझाया और जब भारत की रक्षा का सवाल उठा तो उन्होने हिन्दुओं के 
-अहिसा-सिद्धात पर खास तौर पर जोर दिया । 
ऐसी लम्बी मुलाकात के अन्त में उनके बारे में बहुत निश्चित विचार न बना 
लेना असभव था। शुरू मे, अखीर में और हर घडी उनकी धामिक भाव-प्रवणता 
स्पप्ट थी | 
मुझे अनृभव हुआ कि टॉल्स्टॉय के लेखो का उनपर असर पडा है । उनके खयाल 
से सामाजिक बुरादयों का इलाज था सादे जीवन को लौट जाना । दूसरे वह महान्‌ 
हिन्दू देशभक्त प्रतीत हुए । उनके हृदय में अपने देश्न का प्रेम प्रज्ज्वलित था और थी 
असकी प्रतिष्ठा और स्याति को वढाने की कामना एवं गरीबों और पीडितो को सहा- 
“यता पहुँचाने की छगन | अन्तिम वात यह है कि वह निविवाद रूप से एक महान्‌ 
राजनैतिक नेता थे, क्योकि यह स्पष्ट था कि न केवल अन्तिम ध्येय के बारे में, वल्कि 
उसको सिद्ध करनेवाले सावनो के बारे में भी उनका विश्वास सच्चा और दृढ़ था । 
कमेटी की पहली वैठक लन्दन के सेट जेम्स पेलेस में १४ सितम्बर को हुई । वह 
गावीजी का मौन-दिवस था। अत वह एक शब्द भी नहीं वोले | मगलूवार १५ ता० 
को उन्होंने अपना पहला भाषण दिया और उस समय लिया हुआ डायरी का यह नोट 
शायद मनोरजक प्रतीत होगा--गाधी बहुत धीमे और विचारपूर्वक बोले, एक मिनिट 
में ५७ शब्द बिना किसी नोट के वह करीव एक घटे तक बोलते रहे । भुरू करने से पूर्व 
उन्होने अपने दोनो हाथ जोडे और ऐसा मालूम पडा कि जैसे वह प्रार्थना कर रहे है। वह्‌ 
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५4 आओ के 


मेरी बगल में बेठे थे। पैरो मे चप्पल, घृूटनो के ऊपर तक की धोती, और एक बडा 
सफेद जाल ओढे हुए थे ।” उन्होने भारत को आज़ादी और सेना तथा अर्थ पर भारतीयो 
को नियत्रण देने की भाग की | उस परिषद्‌ के शारीरिक और मानसिक बोझ को 
गांधीजी मे कैसे सहन किया, इसका समझे सदा आश्चर्य रहा हैं। वह विला-तागा सारे 
दित शुरू से अखीर तक वहा बैठे रहते थे । उस समय जो नोठ लिया गया था, उससे 
पता चलता हैं कि कभी-कभी नित्य अस्सी हजार शब्द वहाँ बोले जाते थे । 

किन्तु गांधीजी का असली काम तब शूरू हुआ जब परिषद्‌ स्थगित होगई। 
रात को बहुत देरतक और सवेरे बडे तडके वह घण्टो विभिन्न हितो के प्रतिनिधियों के 
साथ बातचीते और मूलाकाते करते और उन्हे अपने विचारों का बनाने का शक्तिभर * 
प्रयत्त करते । प्रधान मत्रियो और अधिनायको के पास तो अपने लोगों पर अपने विचार 
थोपने के साधते और अवसर होते है, किन्तु गाधीजी के अतिरिक्त कभी कोई ऐसा 
आदमी हुआ हो, जिसने छाखो आदमियो को अपने जीवन और प्रयत्नों के उदाहरण से 
अपने पक्ष में कर लिया हो, इसमें मुझे सन्देह है। 

यह मेरा सोभाग्य था कि परिषद के दौरान में मुझे भारतवर्ष के अनेक विशिष्ट 
पुरुपो, वूढो और जवानों तथा सभी सम्प्रदायो और श्रेणियों के लोगो से मिलने का 
अवसर मिला। वे सब गाधीजी से सहमत रहेश्हो या व रहे हो, पर उतके असाधारण 
व्यक्तित्व से सभी प्रभावित थे । नि 

समय-समय पर वह अन्तर की आवाज़ से प्रेरित होते प्रतीत होते थे । ससार के 
इतिहास के विभिन्न समयो से अन्य महान पुरुषो को भी ऐसा ही अनुभव हुआ हूं । 
उदाहरण के लिए सुकरात और सत पॉल के नाम लिये जा सकते है । कौन जाने ऐसे 
व्यक्ति पागलो के स्वप्न देखते है अथवा अछौकिक बुद्धिमानी के अधिकारी होते हैं, 
किस्तु कम-से-कम वह उन छोगो पर, जो उनके सम्पर्क में आते है, आदेशात्मक प्रभाव 
रखते प्रतीत होते है । गाबीजी राजन तिक योगी हे, कभी असम्भव किन्तु हमेशा धार्मिक, 
और इस वात के लिए सदा उत्सुक कि भारतवर्ष और गरीबो के लिए उनसे क्या कियोरे 
जा सकता हैं । ह्कैः 

उनके राजन तिक जीवन के बारे में कुछ कहना मेरा काम नही है। राजवी तिज्ञो 
के साथ कभी-कभी कठोरता का व्यवहार किया जाता है। अपने 'सीसेम एण्ड लिलीज़ 
(“8६४४0 20वें [॥2४?) नामक ग्रथ में एक प्रसिद्ध स्थल पर जॉन रस्किन कहते है-८ 
“हम यदि किसी मत्री से दस मिनिट के लिए बात करे तो हमे ऐसे शब्दों में उत्तर 
मिलेगा जो झ्रामक होने के कारण मौन से भी बदतर होगे ।” यदि रस्कित स्वयं 
राजनैतिक नेता हुए होते तो उन्होने इससे कुछ अच्छा व्यवहार किया होता, इसमे शक 
है । और जब पश्चिमी राजनी तिन्न गाबीजी के राजन तिक जीवन की कुछ कदु आलोचना 
करते है तो उन्हे यह अनुभव करता चाहिए कि जो लोग काँच के मकान में रहते है 
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उनका दूसरों पर पत्थर फंकना कहाँतक ठीक हो सकता हैं ? 

इसमें सन्देह नहीं कि गाधीजी के आदर्ण उच्च हे, किन्तु कभी-कभी में आइचय॑ 
करता हूँ कि यदि उनको न केवल अपने लोगों में, वल्कि भारतवर्ष की विशाल जन- 
सख्या पर जिसमे अनेक धर्म और जातियाँ है, सत्ता प्राप्त होती और उनकी ज़िम्मेदारी 
उनके सिर पर होती तो वह क्या करते ? ऐसी परिस्थिति में राजनीतिज्ञ को उपायो 
और साधनो का विचार करना पडता है | किन्तु उपाय और साधन दैवी पुरुषों के 
लिए नही होते और अन्त में आमतौर पर राजनीतिजनों पर दँवी पुरुष विजयी हो 
जाते हूँ । 

यदि मेरा विचार पूछा जाय तो जब गाधीजी का जीवन पूर्ण हो जायगा तो यह 
आमतौर पर माना जायगा कि अपने प्रयत्नों के फलस्वरूप वह दुनिया को उससे अच्छी 
अवस्था में छोड गये, जो कि उनके आगमन के समय थी । 


४७५ 
हिन्दुत्व का महान अवतार 


डी. एस शर्मा, एम प्‌ 
ह [ पचियप्पा कालेज, मदरास ] 


एक अमेरिकन यात्री ने एक वार कहा कि वह हिन्दुस्तान में तीन चीजे देखने 
भाया हँ--हिमालय, ताजमहल और महात्मा गाधी | हम इस देश में महात्मा गावी के 
इतने निकट है कि उनके व्यक्तित्व को वास्तविक रूप में नहीं देख सकते और न यही 
समझ सकते हे कि जिन्हे वह अपने 'सत्य के प्रयोग” कहते है, उनका मानव-इतिहास मे 
क्या महत्त्व है । उन्होने खुद कहा हैं कि उनका सन्देश सार्वभीम हैँ, भले ही वह भारत 
भें और भारतीय राजनीति के क्षेत्र में दिया गया है। किन्तु जिस मनुष्य का अन्तिम , 
उद्देश्य मानव-जाति को उच्च नैतिक और आध्यात्मिक सतह पर ले जाना हो, उसके 
लिए राजनीति तो गौण या आनुमगिक प्रवृत्ति है । 

हमने इस युग में आकाश-विजय को देखा है । हम उन साहसी स्त्री-पुरुष की 
नित्य ही बाते सुनते हे, जो भयकर खतरो का ज़रा भी खयाल किये विना थल और 
जल पर हजारो मील उडकर एक महाद्वीप से दूसरे महाद्वीप को जाते हूँ। जैसाकि 
हम सव जानते हे, वायुयान के आविष्कार ने और युद्ध तथा जाति के कामो के लिए 
राष्ट्रों द्वारा उसको तेजी के साथ अपनालेने ने इतिहास का नया पृष्ठ खोल दिया हूँ। 
किन्तु महात्मा गाधी का आविष्कार मनुष्य-जाति के लिए वायुयान से भी अधिक 
महत्वपूर्ण है और उसके भाग्य पर शताब्दियों तक असाधारण प्रभाव डालेगा । उनका 
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सत्याग्रह आध्यात्मिक आकाश-विद्या के अलावा और कुछ नही है। जब हम उसे ठीक 
रूप में समझ लेगे और उसपर सही-सही आचरण करेगे तो वह न केवल व्यक्तियों 
को, बल्कि राष्ट्रो को मनृष्यो में वास करनेवाले सिंह और बन्दर के स्वभाव से उडकर 
उस रहस्यमयी आध्यात्मिक पूर्णता की ओर ले जायगा, जिसे हम ईश्वर कहते है। कुछ 
लोग, उनके अहिंसा के सिद्धान्त पर, जिसे वह आत्म-शक्ति कहते है, हँस सकते हैँ और 
पूछ सरक॑ते हे कि जब उसे मशीनगन या विध्वसक बम का सामना करना पडेगा तो 
उसका क्या होगा ? स्पष्ट हैं कि उन्होंने ईसाइयत की गाथा को नही समझा है | वह 
हमको पार्लमभेण्ट के उस सदस्य की याद दिलाते हें---वह शायद नरम दल का प्रतिनिधि 
था--जिसने नव-आविप्कृत रेलवे एजिन के बारे मे बहस करते हुए कहा था कि यवि 
प्रस्तावित पटरी पर किसी कुद्ध गाय ने उस पर हमला किया तो क्‍या होगा ? किन्तु 
सौ वर्ष बाद, अथवा सम्भवत हज़ार वर्ष बाद, क्योकि मनुष्य आध्यात्मिक जगत मे 
अभी निरा शिश्वु हैं, त्व यूरोप के आज के तमाम सैनिक अधिनायक अपने-जैसे विचार 
वालो के साथ अपनी कक्नो में मिट्टी हो चुकेगे, और वह वबेर शस्त्रास्त्रो का ढेर भी 
जिसे वे बढाये जा रहे है, नष्ट हो चुका होगा, तव इस कृशकाय हिन्दू हारा आविष्कृत 
आध्यात्मिक शस्त्र जगद्व्यापी बन जायगा और दुनिया के राष्ट्र उसे आशीर्वाद देंगे 
कि उसने उन्हे श्रेष्ठतर मार्ग बताया--ऐसा मार्ग जो मानव-प्राणियो के लिए वस्तुत 
उपयुक्त है। उस समय उसको सब लोग परमात्मा का सच्चा दूत मानेंगे, जिसका, 
सन्देश बुद्ध, ईसा अथवा मुहम्मद की भाति एक देश या जाति के लिए सीमित नही है। 
टी हिन्दू-धर्म दुनिया का सबसे पुराना धर्म है । उसके पीछे चालीस शताव्दियो का 
अदूठ इतिहास है । उसके दर्शंत और उपनिषद्‌ अभी बन्द नही हुए है। वह सदा नवीन 
सिद्धान्तों की घोषणा, नये नियमों के प्रचार और नये ऋषियों और अवतारो के 
आगमन की कल्पना करता है। एक शब्द में वह सत्य की उत्तरोत्तर सिद्धि है, और वह 
पुनर्जाविन के युग में से होकर गृजर रहा है और उसके इतिहास में एक स्मरणीय 
अध्याय जोडा जा रहा है । क्योकि महात्मा गाधी, जो हिन्दू आध्यात्मिकता के सच्फे 
अवतार हे और प्राचीन ऋषियो की शुखला की प्रत्यक्ष कडी हे, हिन्दू-धर्म के शाइवत-< 
सत्यो की पुनव्याख्या कर रहे हे और उनको मौजूदा दुनिया की परिस्थितियों पर 
आइचयंजनक मौलिक रूप में घटित कर रहे है । उतका सत्याग्रह का सन्देश, जैसाकि 
वह स्वय कहते है, हिन्दूघर्म के 'अहिसा' सिद्धान्त का केवल विस्तार है और राष्ट्रीय 
और अन्तर्राष्ट्रीय समस्याओं पर लागू किया गया है । भारतवर्ष के अलावा आवश्यक 
धामिक पृष्ठ-भूमि रखनेवाला कोई देश नही है, जहाँकि इस महान्‌ सिद्धान्त को 
जिसका उद्देश्य मानव में देवत्व जगाना है, विस्तुत और परिपूर्ण बनाया जा सके | 
(उनका स्व॒राज्य, जो अहिसा द्वारा प्राप्त किया जायगा और जिसमे सव धर्मो के साथ 
पे व्यवहार क्रिया जायगा और सव समाजो को समान अधिकार और सुविधाये 
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प्राप्त होगी, 'एक सद्‌ विप्रा बहुधा वदन्ति! इस हिन्दू-सिद्धान्त की राजनैतिक व्यास्या- 
मात्र है। उन्होने अस्पृश्यता-निवारण और आधुनिक जाति-पाँति की असमानताओं 
को दूर करने के लिए जो महान आन्दोलन शुल्ट किया है, उसका उद्देग्य वर्णाश्रमवर्म- 
भावना की मौलिक पवित्रता को पुन स्थापित करना है, जो उनके विचार में पृथ्वी 
का सबसे वडा साम्यवाद है। उन्होने भारत के देहातों में चर्खे और कर्े के पुनरुद्धार 
की हादिक अपील की हैं और इस देद में सम्पूर्ण मद्य-निषेष के लिए जो दलीले दी 
हैं वे हमको भारतीय सभ्यता के उस स्वरूप की याद दिलाती है, जिसे हमको हर 
हालत में कायम रखता हैं । और सबसे अधिक, वह जिस प्रकार सब राजन॑तिक और 
सामाजिक समस्याओ को धार्मिक दृष्टिकोण से देखते है, जीवन के हर क्षेत्र में सत्य 
और अहिंसा पर जोर देते हें और देनिक जीवन की हर प्रवृत्ति में मनृष्यमात्र की 
आव्यात्मिक एकता को स्वीकार करते है, ये सव हिन्दू-बर्म के उत्कृष्ट पहलू है | इसके 
अतिरिवत उन्होने साधु-सदुश आचरणो, उपवास, तप और त्यागमय जीवन के द्वारा 
आधुनिक जगत में जहाँ हमारी इद्रियां को पथ-भ्रप्ट करते के अनेक साधन उपलब्ध 
है, हिल्दू-धर्म के ब्रह्मचर्य, तपस्या और वैराग्य के प्राचीन आदर्शो को प्रस्थापित किया 
है । इस प्रकार महात्मा गाधी, वचन और कर्म दोनो के द्वारा, हिन्दुत्व के उस भविष्य 
की ओर इंगित कर रहे है जो उसके भूतकाल के समान ही उज्ज्वल होगा । निस्सन्देह 
»हिन्दू-धर्म के इतिहास में महात्मा गाधी महान्‌ रचनाशीरू महापुरुषों में से एक हैँ और 
उनके भापण भर लेख हिन्दुओं के पवित्र धर्म-ग्रन्थो के अग बनकर रहेगे। 


$ ४८ ६ 
महात्मा : छोटा पर महान 
क्लेयर शेरीडन 
| लन्दन ] 


कोई भी व्यक्ति जो उस छोटे-मे महान्‌ महात्मा से नहीं मिला है, उसके लिए 
उनके असली व्यक्तित्व को समझना प्राय असम्भव हूँ । 

इगस्लैण्ट में समाचारपत्र जानवूझ कर उनके विषय में गलत बाते लिखते हे । 
यदि उनके साथ न्याय किया जाय तो उनका प्रकाशन कुछ उतना ही हो, जितना कि 
अधिनायको (डिक्टेटरो) का होता है । मेने वहुधा खयाल किया है कि यदि अमृक दिन 
और अमुक घण्टे समुद्र पार से दिये जानेवाले आक्रामक और शेखीमरे भाषण सुनने के 
बजाय दुनिया महात्मा गाधी की जावाज़ और उनके कुछ विशुद्ध सत्यो को सुत सके तो 
कितना आइचये, कितना आनन्द उसे होता ! वह वाणी कितनी प्रकाशदायक भौर कितनी 
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शिक्षाप्रद होती--स्पष्ट स्पष्टीकरण, आदर्श सयत विचार, घृणा-द्वेष का नाम नहीं 
और न हिसा की धमकी । 

मुझे स्मरण है कि जब लार्ड छण्डनडरी ने मुझसे पूछा था कि “क्या गावी 
हमसे बहुत हेष करता हैँ ?” तो मुझे कितना आश्चये हुआ था । 

गांधीजी व्यक्तिश या सामूहिक रूप में घृणा या द्वेष भी कर सकते है, यह कल्पना 
ही प्रकट करती है कि हमने उनकी प्रकृति को समझने में गहरी भूल की है । 

मुझे गोलमेज़ परिषद्‌ के दिनो उन्हे बहुत नजदीक से देखने का सुअवसर मिला 
है । मेरी मित्र सरोजनी नायडू के द्वारा महात्माजी से इस बात की स्वीकृति छीगई 
कि में उनकी प्रस्तर मूर्ति बना सकती हूँ। ह 

यह काप आसान न था । वह मेरी इच्छानुसार बैठने को तैयार न थे। इसका 
कारण या तो उतकी विनम्रता हो, या कार्या धिक्‍य हो अथवा उनको कला में दिलचस्पी 
ही न हो । सम्भवत तीनो ही कारण ही । 

मुझे याद ह कि लेनिन ने भी ऐसी ही शर्ते लगाई थी, जबकि मुझे सन्‌ १९२० 
में क्रेमलिन मे उनके काम करने के कमरे मे प्रविष्ट होने की आज्ञा मिली थी। इन 
दोनो मे एक विचित्र समानता है । दोनो ही तीत्र आद्शवादी है, हालाकि हिंसा के 
महत्व के सम्बन्ध में वे अलग-अरूग मत रखते हूं । 

जब पहली मर्त॑वा महात्मा के दर्शन हुए तो उन्होंने ठीक वही कहा जो लेनिन & 
ने कहा था--'मे रुक कर नहीं बैठ सकता । आप मूझे अपना काम करते रहने दे और 
फिर जितना सम्भव हो उतना अपना काम कर छे ।” 

गाधीजी फर्श पर बैठकर कातने रूगे । छेनिन अपने दफ्तर में कुर्सी पर बेठ- 
कर पढते रहे थे । ह 

दोनो अवसरो पर मुझे मोन अवज्ञा का भान हुआ, किन्तु दोनो ही उदाहरणो 
मे, अत पारस्परिक घनिष्ट मित्रता में परिणत होगया | एक दिन गाधीजी ने लेनिन 
की ही भाँति प्राय उन्ही शब्दो और उसी व्यगयुक्त मुस्कराहट के साथ कहा--. * 

“हाँ, तो तुम मि० विन्स्टन चचिल की भतीजी हो ! ” 

यह वही पुराना विनोद था-- विन्स्टन की एक सम्बन्धी उसके कट्टर झत्रु से 
मित्रता (हा ?) कर रही है । और गाबीजी ने वात आगे चलाई-- 

“तुम्हे मालूम है न, वह मुझसे मिलना नही चाहते ? किन्तु तुम उनसे मेरी 
ओर से कहना--कहोगी न ?---कि में तुमसे मिलकर कितना प्रसन्न हुआ हूँ 

लेनिन ने करीव-करीव इसी तरह कहा था---'तुम अपने चचा से कहना 
आदि | 

जब मेने उन दोनो के सिर पूरे वना लिये तो मेने दोनो से यही प्रश्न किया-- 
“आपका इस मूर्ति के वारे में क्या ख़याल हुँ ?” और दोनो ने एक-सा उत्तर विया-- 
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“पे नही जानता । में अपने ही चेहरे के बारे में क्या कह सकता हूँ, जौर में तो कला 
के विपय में कुछ जानता भी नहीं | किन्तु तुमने काम अच्छा किया है। 
में कभी-करी निर्णय नहीं कर सकती कि इन दोनो व्यक्तियों में से दुनिया पर 
कीन मविक असर छोड जायगा । 
हाँ रूस का सम्बन्ध हैं, प्रतीत होता हैं कि छेनिन का सिवाय इसके, वहाँ 
कोई चिन्ह नहीं छूटा है, कि उसका घरीर काच के सन्दृक में सुरक्षित रकखा हूँ। 
किन्तु अभी निर्णय करना बहुत जल्दी होगा | ईसाइयत को पैरों पर खडे होने में दो 
सी वर्ष लगे थे । 
गावीजी अमी क्रियाणील हैँ । उन्तके काम का फल निकलना थुल हुआा है । 
मेरी मान्यता हैँ कि दोनों व्यक्तियों ने ससार को एक अजर-अमर सन्देश दिया है । 
यह ऐसा सन्देश हैँ जो तिरस्कृतों और पददलितों को साहस प्रदान करता है । यह बह 
सन्देग है जिससे झूके हओ को सिर ऊँचा करते का सामथ्ये दिया है और इस दुनिया 
में उन्हें अपने स्थान का ज्ञान कराया हैं । 
गावीजी के सन्देश में आध्यात्मिकता की मात्रा है जो उसे देवी सत्तह पर पहुँचा 
देता हूँ । 
जो छोग छेनिन के उद्देग्य के लिए मरे, वे वीर माछूम होते हे, किन्तु जो गांधी 
के नाम पर मरेगे वे बहादुर बौर गहीद दोनो ही प्रतीत होगे । 
मुझे अमेरिकन मूरतिकार जी डेचिड्सत के साथ अपने विचारों को मिलाने का 
अवसर मिला था। उन्होने भी गाबोजी की प्रस्तर मूर्ति बनाई थी। वह इस युग के 
अनेक प्रमख व्यवितयों की मूर्तियाँ वना चुके हे, और हम एकमत थे कि इन लागो से 
मिलने पर निराण हाकर लौटना पडता हूँ । औरो में से तो, यद्दि उन्हे सन्‍्तरियों की 
सुपरिचित सजबज औौर छीने हुए राजमहलो की भूमिका की दृष्टि से न देखा जाय, तो 
जायद ही कोई अपना असर छाडता है। किन्तु गाधी इन सबसे ऊपर उठे हुए है। वह 
#छोटा-सा नगरी टाँगो वाला व्यक्ति, देह पर अपनी खद्दर लपेठे, अपनी महान सादगी में 
गहरा असर डालता हूँ। वह प्रभाव ऐसा हैं और इतनी आदर की भावना पैदा कर 
देता है कि मुंने अन्तिम विदा होते समय श्रद्धापु्वकं उनका हाथ चूम लिया । उस समय 
उन्होने मुझे विष्वास दिलाया कि वह मुझसे (ईसा के अर्थो में) प्रेम करने छगे हे और 
यह कि बह अपने मित्रों की कभी नही भूलते । 
उनकी उस अवस्था की नन्‍ही-सी मूरति, जवकि वह पालयी लगाकर कातने बैठे थे, 
मेरी मेज पर रक्‍्खी हुई एक आदरणीय वस्तु है | वस्तुत वह कातमे मे तलल्‍्लीन हाकर 
नीचे की ओर दृष्टि जमाये हूँ । मुझे प्रतीत हाता है मानो ध्यान-मग्त बुद्ध हो । उनकी 
जात मुद्रा में से मुझे विश्वजननीन भावनाओं का ज्ञात फूटता हुआ अनभव होता हैं । 
लन्दन-निवास के उन दिनो में उन्हे एक छोटी-सी दुनिया ही घेरे रहती थी, जो 
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कि यो छोटी होनेपर भी विविधता की दृष्टि से बडी दुनिया जैसी हीं बडी थी ! 

प्रतिदिन प्रात कार दस से बारह वजेतक उनसे कोई भी मिल सकता था, 
जो उनकी सछाह लेता या उनके प्रति अपना आदर-भाव ही प्रकट करना चाहता हो। 
वह हरेक का वन्धुभाव और सहिष्णुता के साथ स्वागत करते, पर अपने कातने के कार्य 
में बाधा न पडने देते । केवछ एक वार एक आगन्तुक का अभिवादन करने के लिए वह 
उठकर खडे हुए । मे नही मानता कि वह किसी राजघराने के व्यक्ति के लिए भी उठते, 
कितु चर्च आँव्‌ इग्लैण्ड के पादरी के लिए उठे ) वह एक किताव लेकर आये थे। 
उन्होने गाधीजी से अनुरोध किया कि “यह इसमे लिख दीजिए, कि हमको अच्छे ईसाई 
बनने के लिए क्या करना चाहिए |” हट 

मूझपर इस बात का बडा असर पडा कि जो लोग बहुत देरतक ०5हरे रहते अथवा 
जिनके प्रदव फिजूल या ऊठपटॉग प्रतीत होते, उनको गाधीजी किस दृढ़ता पर मूदुल 
ढग से विदा कर देते थे । 

एक सज्जन आये जो यह दावा करते थे कि वह उन्हे दक्षिण अफ्रीका से जानते 
हैँ और उन्होने गाधीजी को अपनी याद दिलाने की निष्फल कीशिश कौ-- 

“गाधीजी, क्या आपको हमारी दक्षिण अफ्रीका की बाते याद नही है ? 

“मुझे याद है दक्षिण अफ्रीका' ।” 

“बया आपको डरवन के होटल का बगीचा याद नही है ?” ञ् 

“मुझे याद है कि मुझे होटल में इस शर्ते पर दाखिल किया गया था कि में 
बगीचे में न जाऊँ---होटलछवाले एक हिन्दू को उसी दशा में टिका सकते थे जबकि वह 
अपने कमरे मे पडा रहे--किन्तु इस सबमे कोई सार नहीं । मि० “अ” मुझे आपसे 
मिलकर प्रसन्नता हुई । किन्तु यदि आपको जल्दी हो तो में आपको रोके रखता पसन्द 
नकरूंगा। 

मुझे मि० “अ' की बेवसी पर रज हुआ । किन्तु में नही मानती कि गावीजी ने 
बात काटने के लिए प्रसगावधान से काम लिया । शायद उनको “दक्षिण अफ्रीका की * 
कुछ वाते' सचमूच याद थी। 2 

दूसरे आगन्तुक ( ये एकके बाद एक आते रहते थे और गाँबीजी का शिषप्य- 
मत्री उनकी सूचना देता रहता था ) थे एक सुवेगभूषित नमूने के अग्रेज़, जिनका 
महात्मा गावी ने बडे मित्रभाव से स्वागत्‌ किया। किस्तु वातचीत मौसम की हालत 
और इस्लैण्ड की हरियाली के आगे न बढी | यह आगन्तुक एक डाक्टर थे, जिसने 
मोमवत्ती के प्रकाश मे अतडियो ( के फोडे अपेडिसाइटिस ) का ऑपरेशन करके 
गाधीजी की जान वचाई थी । 

डाक्टर के बाद एक फ्रासीसी वकील महिला आई | महात्माजी ने प्रश्न किया--- 
शक्‍्या फ्रास में अब भी युद्ध की भावना विद्यमान हैं ?” महिला विरोध प्रकट करती 
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हुई वोली-- मो शिये गाधी, हमने युद्ध शुर् नही किया था। हमने तो केवल आत्मरक्षा 
की थी ।” इस पर “मोशिये गाघी' सहिष्णृतापूर्वक हँस दिये । 
इसके बाद एक वामपक्षी साप्ताहिक के सम्पादक आये । जो प्रइन मेरे भी मन 
में थ, वे सब चर्चा के लिए पेश हुए । सम्पादक के पास बहुत निश्चित दलीले थी | 
गाधीजी के पास भी हर दलील का उत्तर था। उनके उत्तर अकाट्य और सन्तोप- 
कारक थे । 
सम्पादक महाशय की भेट पूरी होने के पश्चात्‌ पॉल रॉबसन की धर्मपत्नी 
गांधीजी के पैरो के पास फर्श पर आकर घम-से वेठ गई और अमरीका की हव्शी 
समस्या के बारे में उनकी राय पूछने ऊूगी | स्पष्टत यह ऐसी समस्या थी, जिसपर 
विचार करने का गाधीजी को मौका न मिला था। किन्तु श्रीमती रॉवसन ने अक 
सामने रकखे और पूछा---''क्या आप समझते है कि किसी दिन हृव्शियो का प्राधान्य 
होजायगा ? ” 
गाधीजी का ऐसा खयाल “नहीं था । वह आगे बढी | 
“क्या आप समझते है कि हम हज़म कर लिये जायँगे ?” 
“जायद 
“और तव ? 
ड “ठीक, तो उस समय वह “हब्शी' समस्या ही न रहेगी ।” 
अचानक एक नौजवान जर्मन महिला विना सूचना दिये ही आ धमकी । वह 
महात्माजी से इतनी भलीभाति परिचित प्रतीत होती थी कि उन्होने शिप्टाचार के 
पालन की आवश्यकता न समझी । गाधीजी कातते हुए रुक गये और अपना सूखा 
किन्तु कोमल हाथ आगे बढा दिया | उन्होंने अपने दोनो हाथो में उसे थाम लिया 
ओर इस तरह पकडे रही मानो वह किसी पवित्र अवशेप को थामे हो । 
गांधीजी ने पूछा--“क्या तुम जर्मनी जा रही हो ?” 
# उसने अपना सिर झ्ुकाया, उसके ओठ काँपे, किन्तु उत्तर नही दे सकी । उसकी 
* आँखों में आँसू छछछला भाये । 
“नमस्कार / 
उसने एक कदम पीछे हटाया | उसके हाथ अब भी आगे बढे हुए थे, और आँखें 
गाधीजी पर जमी हुई एक प्रकार से आनन्द-मग्न थी। उसने एक सिसकी ली और 
गायब होगई । 
आगार्खाँ के पास से पगडी बाघे हुए एक दूत आया---'“बहुत ज़स्री, हिज हाईनेस 
उमीद करते हैँ कि आप पचायत की वात मजूर कर छेगे ।” 
इसके बाद एक हिन्दू विद्यार्थी अपनी अमरीकन धर्मपत्नी को मिलाने के लिए 
छाया । गाघीजी ने एक निगाह से पत्नी की ओर देखा और युवक से पूछा-- 
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“क्या तुम अपनी धर्मवत्ती को भारत लेजाने, का विचार रखते हो ?” 
उसके स्वीकारात्मक उत्तर में मुझे कुछ घवराहट-सी प्रतीत हुई। दुलहन 
निष्कपट, उल्लास और उमग से भरी थी । “महात्माजी, आप अमरीका कब आ रहे 
हूँ ? “उसने पूछा । 
अभी वही, 
“बहाँ तो आपके लिए सब कोई पागल हैँ ।” 
महात्माजी ने आख टिमकारते हुए कहा--“मेरे जानकार मित्रो का तो कहना है 
-कि मुझे वहाँ चिडियाघर' में रख देगे ।” ( विरोध और हसी ) 
इसके बाद महात्माजी के जीवनी-छेखक सी एफ एण्ड्रूज़ सप्ताहान्त का 
कार्यक्रम स्थिर करने के लिए आये । 
“हाँ, हाँ ।” गावीजी ने कहा । वह टूटे हुए धागे को जोडने में तल्‍लीन थे । 
' “और वापू, जाज शाम को पन्द्रह अग्रेज पादरी स्वागत करेगे, यह न भूलिएगा । 
लन्दन के छाट पादरी सात बजे जरूरी काम से आपसे मिलने आनेवाले हे ।” 
गाषीजी ने तीव्र दृष्टि से ऊपर देखा--“सात बजे की प्रार्थना का क्या होगा ? ” 
श्री एण्डहज़ ने कहा कि आगे पीछे कर छेगे। गाधीजी ने फैसला किया-- 
“मोटर मे, रास्ते मे ही कर लछेगे ।” 
कोई भी समझ सकता है कि पश्चिम की अशात्ति में पूर्वी सन्‍्यासी का जीवन | 
विताना कितना कठिन होगा । सोमवार के मौन-दिवस पर सतत आक्रमण होता रहता 
था और अत्यन्त दुढ प्रयत्त के द्वारा उसकी रक्षा करनी पडती थी । भोजन भी सदा 
चिन्ता का विपय वना रहता था । 
सायकाल की सात बजे की प्रार्थना में सम्मिलित होने की अनुमति मिलने पर 
जब मेने अपना आभार अदर्शित किया, तो महात्माजी ने कहा--“वह तो सबके लिए 
खुली है। किन्तु यदि सुबह तीन बजे की श्रार्थना में उपस्थित रहना चाहो तो में 
अपने मित्रों को कहूँ कि किग्सले हॉल में रात के लिए बन्दोवस्त करदें--पर अपना 
कम्बल साथ लेती जाना, क्योंकि वह हम गरीबों की बस्ती हैँ । हा 
/किस्सले हॉल” कारखाने के मजदूरों में सेवा-कार्य करनेवालछी सस्था हैं। उसके 
लिए कुमारी लिस्टर ने अपना जीवन और सपदा उत्सर्ग कर दी है। कुमारी लिस्टर 
और उनके कार्य के प्रति अपनी पसनन्‍्दगी प्रकट करने के लिए ही महात्माजी ने अपनी 
इसलैण्ड की राजकीय यात्रा के समय किग्सले हॉल का आतिथ्य स्वीकार किया था । 
में कुहरेभरी कडकडाती रात में वहाँ पहुँची । मुझे एक कमरे में छेजाया गया । 
एक छोटा-सा सफेद सादा त्तिकोना कमरा था | उसमें छत पर खुली बवारादर्ण म 
से होकर जाना पडता था । शुक्लवसना मूर्ति थी मीराबाई। दीवार के सहारे झकी 
खडी वह एक प्राचीन सत जेसी दीखती थी। उन्होने मुझे ठीक तीन बजे से कुछ 
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पहले जगा देने का वादा किया । 
में उस रात्रि को कभी न भूलूँगी--अजीव रहस्यमयी सुन्दरता थी उसकी । 
बद्धनिद्रा में और वालोबाला कोट पहने में मीरावाई के पीछें-पीछे महात्माजी की 
कोठरी में गई । वह छोटी, घवल और ठण्डी थी | वह फर्ग पर एक पतली चटाई पर 
बैठे हुए थे। खद्दर ओढे हुए वह बहुत दुवले-पतले दिखाई देते थे । 
हमारे साथ महात्माजी के हिन्दू मन्त्री भी जा सम्मिलित हुए- दीपक बुझा 
दिया गया और खुले हुए दरवाजे में से घुँवला, जीतलरू, नीला, कुहरा भारहा था । दो 
हिन्दू और एक अग्रेज़ सन्त ने प्रार्थना के मन्त्रों का उच्चार किया। मुझे लगा कि में 
स्वप्न देख रही हूँ । 
पाँच बजे से कुछ पहले मीरावाई ने मुझे फिर जगाया। यह महात्माजी के 
घूमने जाने का समय था “और उसके साथ वात करने का सबसे उत्तम अवमर समझा 
जाता था | 
यह बिलकुल स्पष्ट था कि और किसी प्रदेश मे तो यह जीवन सुन्दर रूम 
सकता है या कम कडे कार्यक्रम के अनुकूल तो वह हो सकता हैं । पर महात्माजी 
अपनी लन्दन की राजनैतिक और दूसरी तमाम कार्य-प्रवृत्तियों के साथ-साथ अपने 
घाभिक सन्यस्त जीवन को किस भाँति निभा सके, मेरी कल्पना से तो इसका उत्तर 
५ उनका आध्यात्मिक अनुगासन ही हैं | किन्तु में, जिसने रत्तीभर अनुशासन का अभ्यास 
नहा किया था, शीत, कुहरे और अनिद्रा के मारे मानसिक गारीरिक और आध्यात्मिक 
तीनो तरह से विछकुल शिथिल होगई थी | मे महात्माजी के प्रात कालीन भ्रमण में 
उनका पीछा करके उसका लाभ न उठा सकी। मेने पीछा करना शब्द का 
जानवूझकर उपयोग किया हूँ, क्योंकि खद्दर अपने चारो ओर लपेटकर महात्माजी इतनी 
तेजी के साथ चलते हैँ कि वह कुहरे मे कही गायव न होजायें इस डर से हमे करीब- 
करीब दौडना पडता था । हमारे पीछे, हमने सुना कि, हॉफते-हाँफते दो गुप्तचर चले 
*आ रहे थे, जिनको कि महात्माजी की रक्षा करमे या उनपर पहरा रखने के लिए 
“ नियुक्त किया गया था । 
गाधीजी को अपना मार्ग ज्ञात*था | वह नहर के किनारे-किनारे होकर जाता 
था । वह माँख वन्द करके उसपर से गृजर सकते थे । यद्यपि नहर दिखाई न पडती 
थी, किन्तु पानी की आवाज़ सुनाई पडती थी, जो एक पनचवकी में जाकर गिरता 
था | इस रास्ते पर दो आदमी एकसाथ म्‌श्किल से चल पाते थे मीराबाई ने मे 
आगे बढाकर कहा--““वढो, अब तुम्हारे लिए मौका हैं ।” मुझे कुछ-कुछ याद पडता 
है कि हमने धर्म के वारे मे वात की थी और उन्होने बताया कि जो सत्य और ईमान- 
दारी से प्रेम करते हे, हेप और कटुता को छोड चुके हे, वे सव दुनियाभर में एक दसरे 
से मिलते-जुलते ही है किन्तु वस्तुत यह आवश्यक नही हैं कि गाघीजी किसीके साथ 
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शब्दो द्वारा बात करे ही करे । उनके वातावरण में रहनेमात्र से मनृष्य अपने-आपको 
उच्चतर सतह पर पहुँचा हुआ अनुभव करता है । उनके पास मौन रहकर चिन्तन 
करने से काफी लाभ उठाया जा सकता है | 

सात साल बाद, जबकि भावुकता शान्‍्त हो चुकी है और स्मृति एक स्वप्न रह 
गई हैं, में यह बिलकुल सही-सही कह सकती हूँ कि गाधीजी से परिचय होने के कारण 
मुझमें कुछ परिवर्तन होगया है । जीवन मे किसी कदर पहले से रस आगया है कुछ 
वह वस्तु, उसकी आभा, मिली हैं जिसे दूसरे अधिक उपयुक्त शब्द के अभाव में हम 
'ब्रेरणा' कहते है । 
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यह उपयुक्त ही हैँ कि में, जो एक पीढी पहले गाँधीजी का विरोधी था, आज 
तीन बीसी और दस वर्ष की आयु की शास्त्रोक्त सीमा पर पहुँचने पर उस भुक्तभोगी , 
बूढे योद्धा को प्रणाम कर रहा हूँ । सामुद्रिक शास्त्री उस सीमा से आगे कृपा कम करते 
हे, पर परमात्मा करे उनकी आयू लम्बी हो और आनेवाले उनके वर्ष ससार के लिए 
सफल सेवामय और उनके लिए मानसिक शान्ति से परिपूर्ण हो। में इस पुस्तक के 
अन्य लेखकों के साथ उनकी महान्‌ सावेजनिक सेवाओ को स्वीकार करने और उनके 
उच्च व्यक्तिगत गुणो की प्रशसा करने में हृदय से शामिल होता हूँ । उनके जैसे मनुष्य 
हम सबको साधारण स्थिति और निरर्थकता की भावना से ऊँचा उठाते है और हमे 
प्रेरणा देते हें कि सत्कार्य करने में हमे कभी शिथिल न होना चाहिए। हैँ 

दक्षिण अफ्रीका यूनियन के प्रारम्भिक दिनो में हमारी जो छडाई हुई, उसका.-+ 
गाँवीजी ने स्वय वर्णन किया है और वह॒सर्वविदित है। ऐसे व्यक्ति का विरोधी 
होना मेरे भाग्य में लिखा था, जिसके प्रति उस समय भी मेरे दिल में अत्यधिक भादर 
भाव था । दक्षिण अफ्रीका के लूघु मच पर जो सघर्ष हुआ, वह गाँवीजी के चरित्र की 
उन विशेपताओ को प्रकाश में छाया, जो भारतवर्ष की बडे पैमाने पर ऊडी गई छडा- 
इयो में और भी प्रभुख रूप में प्रकट होचुकी हे, और उनसे यह्‌ प्रकट होता है कि जिन 
उद्देश्यों के लिए वह लडते हे, उनके' लिए यद्यपि वह सर्वस्व उत्सर्ग करने को तैयार 
रहते है, किन्तु परिस्थिति की मानव भूमिका नही भूलाते, अपने मस्तिप्क का सतुलन 
कभी नहीं खोले, न हेप के वशीभूत ही होते है और बत्यन्त कठिन प्रसगों में भी 
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अपना मृदु-मधुर विनोर्द कायम रखते है । उस समय भी और उसके वाद भी उनका 
व्यवहार और उनकी भावना आज की निप्टुर और नग्न पागविकता से बिलकुल 
भिन्न थी। 
मुझे खुले दिल से यह स्वीकार करना चाहिए कि उस समय की उनकी प्रवृत्तियाँ 
मेरे लिए अत्यन्त परेशान करनेवाली थी। दक्षिण अफ्रीका के अन्य नेताओं के साथ 
उस समय में पुराने उपनिवेशों को एक सयुक्‍त राष्ट्र में समाविप्ठ करने, नवीन राष्ट्रीय 
तत्र का घासन जमाने और बोअर-यूुद्ध के वाद जो-कुछ शेप बचा था, उसमें से नये 
नय्रे राप्ट्र का निर्माण करने में व्यस्त था। वह पहाड के समान भारी कार्य था गौर 
उसके लिए मुझे अपना हर क्षण लगाना पड रहा था । यकायक इस गहरी कार्य॑व्यस्तता 
के बीच गावीजी ते एक अत्यन्त आफतभरा प्रश्न खडा कर दिया। 
हमारी अलमारी मे एक ककाल पडा था | वह था दक्षिण अफ्रीका का भारतीय 
प्रवन । ट्रान्सवाल ने भारतीयों के आगमन को मर्यादित करने का प्रयत्न फिया था । 
भमेटठाल में भारतीयों पर एक टैक्‍स लगता था, जिसका उद्देश्य था कि गन्ने के खेतों पर 
काम करनेवाले भारतीय अपने काम करने की मियाद पूरी होने के बाद अपने देश को 
लौट जावे | गाधीजी ने इस प्रब्न को हाथ मे छिया और ऐसा करते हुए नई पद्धति का 
उदय किया। इस पद्धति को उन्होंने आगे चलकर अपने भारतीय आन्दोलनो से ससार- 
प्रसिद्ध बना दिया है। उतका उपाय यह था कि जानवृझकर कानून को तोडा जाय और 
अपने अनयायियो को आपत्तिजनक कानून के विरुद्ध निष्किय प्रतिरोध करने के लिए 
सामूहिक रूप से सगठित किया जाय । दोनों प्रान्तो मे घोर और चिन्तगजनक अमान्ति 
पैदा हो गई, गैरकानूनी आचरण के लिए भारतीयो को वडी तादाद में कैद करना पडा 
और गावीजी की जेल में थोडे काल के लिए वह बाराम और शान्ति मिल गई, जिसकी 
निस्सन्देह उन्हें इच्छा थी । उनकी दृष्टि मे सव बाते योजनानूसार हुईं | मेरे लिए, 
जिसे कानून और अमन की रक्षा करनी थी, परिस्थिति कठिनाईपूर्ण थी | मेरे सिर पर 
ऐसे कानून पर अमल करवाने का वोझा था, जिसकी पीठ पर दृढ छोकमत न था और 
जिसमे अन्त में जब कि उस कानून को रद कर देना पडा निराणा मिली । उनके लिए 
विजयी मोर्चा था । व्यक्तिगत लिहाज़ की भी कमी न थी, क्योंकि गाधीजी के तरीके 
में ऐसी कोई बात नहीं है जिसमें एक विशेष व्यक्तिगत स्पर्ण या लिहाज न हो । जेल 
में उन्होंने मेरे लिए चप्यछों का एक बहुत ही उपयोगी जोडा तैथार किया और छटने 
पर मुझे भेट किया | उसके पण्चात्‌ मेने कितनी ही गियों में उन चप्पलो को पहना 
। हलाकि आज भी में यह अनुभव कर सकता हूँ कि ऐसे महापुरुष के बनाये जतो 
को पहनने के भी में योग्य नही हूँ । जो भी हो, यह थी वह भावना, जिसमें हमने दक्षिण 
मफ्रीका में अपनी छडाई ल्‍डी थी । उसमें घृणा, हेप या व्यक्तिगत दुर्मावना को कोई 
स्थान न था, मानवता की भावना हमेशा विद्यमान थी । और जब लडाई खत्म हुई तो 
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एसा वातावरण था कि जिसमें अच्छी सधि सम्भव थी । गावीजी और मेरे बीच एक 
समझौता हुआ, जिसे पालंमेण्ट ने मजूर किया और जिसके कारण दोनो कौमो मे वर्षो 
शान्ति वनी रही । वह भारत का भगीरथ कार्य हाथ में लेने और अपनी भावना और 
व्यक्तित्व को, जिसका आवृनिक भारतीय इतिहास में दूसरा कोई उदाहरण नही है, उस 
देश के जन-साधारण पर अकित करने के लिए दक्षिण अफ्रीका से भारत के लिए रवाना 
होगये । और इस सारे अर्से मे वह अधिकाञ में उन्हीं उपायो को काम मे छा रहे है, 
जिनको कि उन्होने भारतीय प्रश्न पर हमारे साथ हुए सघर्पो में सीखा था। वस्तुत 
दक्षिण अफ्रीका उनके लिए एक वडा भारी शिक्षणस्थल सिद्ध हुआ, जैप्ताकि उन अन्य 
प्रमुख व्यक्तियों के लिए, जोकि समय-समय पर इस विचित्र आकर्षक और उत्तेजक 5 
महाद्वीप में हमारे जीवन के भागीदार हुए है । 

मेने 'अधिकाश मे कहा है, सम्पूर्णत नहीं। निष्क्रिय प्रतिरोध के पुराने तरीके 
के अलावा, जिसका नाम अब 'असहयोग' रख दिया गया हैँ, उन्होने भारतवर्ष में एक 
नवीत विशिष्ट युक्ति ईजाद की है, जो बडी परेशानी में डालनेवाली किन्तु प्रभाव- 
शाली हैँ । सुवार की यह युक्ति अनशन द्वारा प्रतिपक्षी को सहमत करने का प्रयत्न 
करती है। सोभाग्यवद दक्षिण अफ्रीका में, जहाँ लोग अनावश्यक प्राण-हानि को भय 
की दृष्टि से देखने हे, हमको इस युक्रित का सामना नही करना पडा । भारतवर्ष मे 
उसने आश्चर्यजनक कार्य सम्पादित किये हे और गाधीजी को ऐसी सफलताये प्रदान की, 
है जो सम्भवत अन्य उपायो द्वारा असभव थी । 

इस अधूर्व युक्ति पर--खासकर राजनतिक युद्ध में तो यह नई ही है---निकट 
से विचार करना दिलचस्प होगा । में कल्पना नही कर सकता कि ग्रेटब्रिटेन में विरोधी 
दल का नेता अधिकारारूढ सरकार को उसकी नीति की त्रुटि अनुभव कराने के लिए 
आमरण अनशन करेगा । हम यहाँ विचित्र प्रदेश मे जनतन्त्र की पद्भति और पश्चिमी 
सभ्यता से भी दूर रहते हे । मेरे विचार से युद्ध के इस रूप पर गम्भीरतापूर्वक 
विचार किया जाना चाहिए । मे यहाँ इसपर केवल विहगावलोकन ही कर सकता हूँ 
/- >आरतीय आचार-विचार के लिए यह बिल्कुल नया नही है । भारत से यह स्वीक्ृक 
पद्धति मालूम होती है कि छेनदार अनिच्छुक देनदार पर दवाव डालने के लिए देनदार 
पर नही, वल्कि स्वयं अपनेपर कष्टो को निमन्त्रित करे | देनदार को, जो कर्ज अदा, 
न करना चाहता हो, हवालात में रखवाना पश्चिमी त्तरीका है या रहा है । किन्तु 
भारत में ऐसी वात नही होती । वहाँ लेनदार खुद जेलखाने चला जायगा या देतदार 
के दर्वाजे पर अनगन करके बैठ जायगा, ताकि देनदार का हृदय पिघल जाय और 
उसकी या उसके मित्र की थैली का मुँह खुल जाय। गावीजी ने इस भारतीय पद्धति 
को अपना लिया हैं और केवल उसका प्रयोग और परिणाम बदल दिया हूँ। वह सरकार 
के या किसी पक्ष या वर्ग के दरवाजे पर अनशन करके, आवश्यक हो तो आमरण 
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अनथन करके, बैठ जावेगे ताकि वह उसको समझा सके अथवा दूसरे शब्दों मे, ठीक 
रास्ते पर आने के लिए उसपर दवाव डाल सके ) वह देनवार की भाति सफ़ल होते है, 
दलील देकर या समझाकर नही, वल्कि अन्तस्तल में छिपे हुए भय, लज्जा, पश्चात्ताप, 

सहानुभूति और मानवता की भावनाओं को जगाकर-- उन भावनाओं को भी जो 
मानस में गहरी छिपी रहती हैँ गौर जो दलील अथवा समझाहट से सामहिक रूप में 
कही अधिक प्रभावशाली होती है | देनदार अर्थात्‌ विपक्षी सरकार या जाति नैतिक 
दृष्टि से खोखली होजाती है और अन्त में इस भावनापूर्ण सामूहिक असर के आगे झूक 
जाती है। 

.... कुछ दृष्टियों से यह युक्ति आधुनिक युग के विशाल परिमाण पर किये गये 
प्रचार के तरीकों से ज्यादा भिन्न नही है। वह लोकमत पर दलील के द्वारा नहीं, 
वल्कि भावनाओं के बल पर जिनमे से कई वृद्धि-सगत नही भी होती, विजय प्राप्त करने 
में वैसी ही कारगर होती है । कोई भी यह भलीभाति कह सकता है कि यह युक्त 
भयावह हैँ और इसका दुरुपयोग हो सकता हैँ। यह ठीक उसी तरह की हैँ जिस तरह कि 
पश्चिमी दुनिया मे छोकमत को भ्रष्ट और विषाक्त करने के लिए प्रचार को साथन 
वनाया जा रहा है । उद्देश्य चाहे योग्य हो अथवा घृणित, तरीका खतरनाक है, कारण 
कि वह तके और वैयव्तिक उत्तरदायित्व को जड से काठता हैं और व्यक्ति की 

क्मान्तरिक पुण्य-प्रतिप्ठा पर जोकि समस्त मानव-स्वभाव का अन्तिम गढ है, प्रहार 
करता है। 

किन्तु गाधीजी' की अनशन की कलछा एक बहुत महत्वपूर्ण रूप में पब्चिमी प्रचार 

से भिन्न है। इस कला का दर्गन करनेवाला (यदि में इस शब्द का प्रयोग कर सक तो ) 
अपने कप्ट-सहन के विचार और दृश्य से समाज के अन्त करण को जाग्रत करने की 
कोशिश करता है | इस युक्ति का आवार कष्ट-सहन का सिद्धान्त है। नि स्वार्थ कप्ट- 
सहन दूसरों की भावनाओं को शुद्ध वनाता हैं। उसका वैसा ही शुद्ध करनेवाला ऊँचा 

'पुठानेवाल्ा असर पडता है जैंसाकि अरस्तूनी परिभाषा के अनुसार अति गम्भीर घटना 

> का पडता है। 
यहाँ हम केवल यूनानी गम्भीर या दु खान्त घटना की भावना को ही नहीं, वल्कि 
अत्मन्त गहरे घामिक स्रोत को भी छते हे । विशेषकर ईसाई-बर्म मे तो कप्ट-सहन का 
“ ही उद्देश्य सर्वोपरि या मरय है । क्रॉस समस्त मानव इतिहास में एक अत्यन्त महत्व 
प्रृण गम्भीर घटना का प्रतीक है । इजियाह का तपर्वी सेवक और क्रास पर बलिदान 
होनेवाला गहीद अपने बन्धुओ के प्रति जब अपनी आत्मा को उत्सगे करता है तो भावनाये 
इस कदर जाग्रत हो जाती है कि उनकी तीक्रगति सारी दलीलो अथवा बुद्धिसगत 
युक्तियों को पीछे छोड जाती है । कष्ट-सहन की दलील ससार में सबसे अधिक प्रभाव- 
शाछी हूँ और रहेगी । प्रारम्भिक रोमन साम्राज्य में धर्मो के व्यूह मे ईसाई घर्म कप्ट- 
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सहन और बलिदान द्वारा ही विजयी हुआ था, न कि उसके समर्थकों की दलीलो से । 
और न ही उस उन्नत युग के आधुनिक दशशनभास्त्रो ने उसकी प्रगति को रोका | इसी 
प्रकार आज यूरोप में निर्देब और नरन अमानुण्ता अपने से भिन्न जाति, धर्म या 
विश्वास रखनेवालो पर बडे पैमाने पर जो सितम बरसा रही है, हो सकता है कि वह 
उन महान प्रणालियों का ही विध्वत करदे, जिनका कि हमने इतने गे के साथ 
पोपण किया है। 

इसी कष्ट-सहन के जक्तिगाली सिद्धान्त पर गाधीजी ने सुधार की अपनी नवीन 
युविति का आधार रक्‍्खा है । जो उद्देश्य उत्ते हृदय को प्रिय है उसके प्रति दूसरो की 
सहानुभूति और समर्थन प्राप्त करने लिए वह स्वय कष्ट-सहन करते है| जहाँ दलील ” 
और अपील के सामान्य राजनेतिक अ»स्त्र विफल होजाते है, वहाँ वह इस नई यूवित का 
आश्रय लेते है, जोकि भारत और पूर्व की परम्परा पर आधारित है । जैसाकि मे कह 
चुका हूँ इस पद्धति पर राजन तिक विचारको को ध्यान देना चा हिए । राजनैतिक उपायो 
में गाधीजी की यह विशिष्ट देन है । 

एक विचार और कहकर इसे पूरा कर दूँगा । बहुत-से लोग और कुछ वे भी 
जो सच्चे दिल से उनके 9रशसक है, उनके कुछ विचारों से और उनकी कुछ कार्ये- 
पद्धतियों से असहमत होगे । उनके काम करने का ढग उनका अपना मौलिक हैं और 
महापुरुषों की भाति सामान्य मापदण्ड से मेल नही रखता । किन्तु हम उनसे चाहे ५ 
कितनी बार असहमत हो, हमको सदा उनकी सच्चाई, उनकी नि स्वार्थता और सर्वोपरि 
उनकी मूलभूत और सावंभौम मानवता का भान रहता ही है। वह हमेशा महा- 
मानव की भाति का कार्य करते हे । सभी वर्गों और कौमो के लिए और विशेषकर 
कुचके हुओ के लिए उतके हृदय मे गहरी सहानुभूति रहती है, उनके दृष्टिकोण में 
वर्गीयता तनिक भी नही है, वल्कि वह उस सार्वभौम और शाइवत मानवी भाव से 
अलकृत हैँ जोकि आत्मा की महानता का परीक्षा चिन्ह हैं । 

यह एक विचित्र वात है कि यूरोपीय अशान्ति और ह्यस के दिनो में एशिया 
किस प्रकार धीरे-बीरे आगे आ रहा है। वर्तमान विश्व के सार्वजनिक रग्मच पर 
विद्यमान सबसे बडे महापुरुषों मे दो एशियावादी हें--गाधी और चागकाई शेक । 
दोनो ही विराठ जनसमूह को उच्च मार्ग पर ऐसे लक्ष्य की ओर लेजा रहे है जो मूलत 
उच्च ईसाई आदर्श से मिलता है और जिसे पद्चिम ने प्राप्त तो किया है, किन्तु 
जिसपर अब वह हादिकतापूर्वेक आचरण नही कर रहा है । 


$ 9० ६ 
6 
कबि का निणय 
रवीन्द्रनाथ ठाकुर 
[ शान्तिनिकेतन, वील्पुर, बगालू ] 


समय-समय पर राजनीति के क्षेत्र में ऐसे इतिहास-निर्माता जन्म लेते हें जिनकी 
मानसिक ऊँचाई मानवता की सामान्य सतह से ऊपर होती है । उतके हाथ में एक 
अस्त्र होता है, जिसकी वशीकरण और प्रभावात्मक शक्ति लगभग श्ारी रिक होती है 
और होती है प्राय निर्मम । वह मानव-स्वभाव की दुर्वेताओ--लोभ, भय और 
अहकार से लाभ उठाता है। जब महात्मा गाधी ने पदार्पएप किया और भारत 
की स्वतन्त्रता का पथ उन्मृकत किया तव उनके हाथ में सत्ता का कोई प्रकट साधन न 
था, दवाव डालनेवाली जवर्दस्त सत्ता न थी। उनके व्यक्तित्व से जो प्रभाव उत्पन्न 
हुआ, वह संगीत और सौन्दर्य की भाति अवर्णनीय है । उसने दूसरो पर इसलिए सबसे 
ज्यादा प्रभाव डाछा कि उसने स्वत आत्म-समपेंण की भावना को प्रकट किया । यही 
““क्वारण हैं कि हमारे देशवासियों ने विरोधी तत्त्वों को ठिकाने रखने में गाधीजी की 
स्वाभाविक चतुराई की ओर क्वचित्‌ ही ध्यान दिया है। उन्होने तो उस सत्य पर 
आग्रह रक्खा है जो उनके चरित्र मे सहज स्पष्टता के साथ चमकता हैं । यही कारण 
है कि यद्यपि उनकी प्रवृत्तियो का क्षेत्र व्यावहारिक राजनीति है पर छोगो मे उनके 
जीवन की तुलना उन महापुरुषों से की है जिनकी आध्यात्मिक प्रेरणा मानवता के 
समस्त विविधरुूपों का अपने में समन्वय करती हुई उनसे भी परे पहुँच जाती हैँ और 
झासारिकता को उस प्रकाश की ओर उत्मुखकर देती है, जिसका उद्गम ज्ञान के 
_ शाइवत ख्रोत में है । 


$ परी ०३ 
गांधी : चरित्र अध्ययन 
पुडबड टॉमसन 
[ मॉक्सफोर्ड ] 
प्रारम्भ में ही में अपनी एक कठिनाई प्रकट कर दूँ । में गाधीजी से अच्छी तरह 
परिचित नहो हूँ और उनके हाल के कार्यकछाप और भारत से आनेवाले समाचारों ने 
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मेरे हृदय में बेची उत्पन्न करदी है। सौभाग्यवश उनके अवतक के कार्यो ने ही बहुत 
कुछ इतिहास का निर्माण कर दिया है और अपनी “आत्मकथा' में उन्होने स्वय ही 
अद्भूत स्पष्टवादिता के साथ अपने चरित्र और उद्देश्य की गवेषणा करने का मसाला 
प्रस्तुत कर दिया है । 

वह गजराती हे, अर्थात्‌ ऐसी जाति में उत्पन्न हृए है जो युद्धप्रिय नही रही है 
और जो, विश्येपतया मराठो द्वारा बहुधा पददलित की गई और छूटी गई है | पश्चिम 
में उनकी जाति का वहुत ही कम ज़िक किया जाता है क्योकि पश्चिमवाले इसके महत्त्व 
को समझते ही नही, परन्तु भारत में इन वातो को बहुत कम भुलाया जाता है । उन्होने 
अपने आपको इस व्यग का शिकार बना लिया हैं ( यह उनके नैतिक साहस का एक 
अग है कि वह इस वात को जानते है, लेकिन जानते हुए भी उससे विचलित नही होते) 
कि वह अहिंसा को जो इतना महत्त्व देते हे वह उनके एक शान्तिप्रिय जाति में जन्म 
लेने का लक्षण है । मेरा विचार है कि मराठे कभी इस वात को नही भूलते कि वे मराठे 
है और गाधी गृजराती है, गाँधी के प्रति इत लोगो की भावनायें उतरती-चढती और 
डावाडोल-सी रहती आई हे । राजपूतो के बारे मे भी यही वात कही जा सकती है, 
क्योकि वह भी एक युद्धप्रिय जाति है। मध्यभारत के एक राजा ने मुझसे कहा था--/एक 
राजपूत की हैसियत से में अहिंसा के सिद्धान्त को तो विचार में ही नही छा सकता | 
मारना और युद्धप्रिय होना तो राजपूत का “धर्म' है !” इतने पर भी अहिंसा गांधी, 
के उपदेशो का तत्त्व हैं और हालाकि उन्हें इसे कितने ही नये अनुयाइयो पर उतकी 
अनिच्छा रहते हुए भी छादना पडा है, परन्तु यही उनकी अनूठी विजयो का साधन 
हुआ है । में आगे चलकर फिर इसका वर्णन करूँगा और वतलाऊँगा कि यह वात 
सही है । 

कोई भी व्यक्ति अपने वश- और सस्कारो के प्रभावों से पूर्णल्पेण नहीं बच 
सकता और कभी-कभी यह वात उस मनुष्य के,प्रतिकूल भी पडती हैँ कि उसका जन्म 
ऐसे राप्ट्र में हुआ हो जिसमे राजनैतिकता और सैनिकता की भावना न हो, और फिर 
उस राष्ट्र की भी एक छोटी और महत्वहीन रियासत में । यह आदर्श भारतवर्ष म॑ सदा- 
से चला आया है कि जव प्रजा पर अत्याचार हो तव राजा स्वय उसकी शिकायतों 
को सुनें । लेकिन जवतक कि ससार की सरकारों में और उनकी सामाजिक, आर्थिक 
और राजनैतिक प्रणालियो मे आमूल परिवत्तंन न हो तवतक यह आदर्श व्यावहारिक 
रूप में एक लुप्त युग की वस्तु है। यह तो पैरिक्लीज के एथेन्स मे सम्भव होसकता 
था, जहाँ हरेक प्रमुख व्यक्ति को लोग शक्ल से पहचानते थे और स्वतन्त्र जनसमुदाय 
बहुत कम था या गाघी के वचपन के पोरवन्दर ( गुजरात की छोटी रियासत ) में ! 
गाधीजी की राजनीति उन प्रश्नों का हल करने के लिए अपर्याप्त है, जो घरेलू या 
देहाती अर्थवीति से परे के है--जैसे एकसत्तात्मक गक्तियों से भरे ससार में भारत की 
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रक्षा का प्रदन । वह तो सिफे छोटी और आदिम इकाइयो का ही विचार करते है और 
ऐसा प्रतीत होता हैं कि आबुनिक ससार की जटिलता को नही देखते ( देखते हे तो 
कुछ ऐसा मानकर कि उस सबसे बचते और डरते रहना चाहिए--काश कि यह सम्भव 
होता ! ) वह सदा व्यक्ति का ही चिन्तन करते हे । और यद्यपि, यदि आप चरमसीमा 
पर ही पहुँचना चाहे, यह उस प्रतिकूल प्रवृत्ति से कही अच्छा है जो मनृप्यो की एक 
समुदाय के रूप में या ऐसे पेडो के रूप में जिनसे कर ( टैक्स ) झाडे जा सकते हो 
या तोपो के भोजन के रूप मे, या 'जनशक्ति के भडार' के रूप में. ( जिसमें से कुछ 
हजार या कुछ छाख “आर्थिक कारणो” के लिए गोली से उडा दिये जावे या मार 
डाले जावे ) देखती है, तो भी, अगर भारत की भलाई करना हो तो, इस खड-खड 
पृथक प्रक्रिया के स्थान पर बडे पैमानेवाली योजनाओं और कार्यो को अपनाना होगा । 
परमात्मा की भारत पर बडी कृपा हैँ कि उसने गावी के वाद नेहरू को भी जन्म 
दिया । इस युवक से यह आशा की जा सकती है कि वह अपने पूर्वगामी के कार्ये में 
जो कुछ महान और प्रभावणाली है, उसे कायम भी रकक्‍्खे और साथ-ही-साथ उस 
कार्य को उस दुनिया में भी ले जाने का साहस करे जिस पर उस वयोवृद्ध का विश्वास 
नही है । 
कुछ-तो इसी मकुचित दृष्टिकोण के कारण गोलमेज़ परिपद में गाधीजी थोड 
असफल जान पडे और अपने विरोवियों की सतह तक कभी न पहुँच सके, जो मनुष्यों 
को दलो और समुदायों के रूप में देखते थे । आज की इस दुनिया में भी उन्हे कठिनाई 
पेश आरही है जहाँ कि एक के वाद एक गुद् बनाकर राष्ट्र दूसरे देशो पर टूट पडने के 
लिए तुल बैठे है । उनका अहिंसा का अस्त्र जो उनके हाथ में इतना तीक्ष्ण और 
बलशाली था, कुद हो चुका हैँ । मेरे घर मे एक बातचीत के दौरान में यह उपमा दी 
गई थी कि वह एक कंची की तरह हैं जिसमें दो फल आवश्यक है, एक विरोधी का 
तो एक उनका । भारत में यह इस कारण सफल हुआ कि वह ऐसी सरकार के विरुद्ध 
प्रशुक्त हुआ जिसने --चाहे अपूर्णरूप से ही सही--इस वात को स्वीकार कर लिया 
:कि विद्रोह और दमन के खेल में भी कुछ नियम होते है । उनके ( गाधीजी के ) शत्रु 
के हृदय मे मनुष्यता और उदारता का कुछ अगर था । इसलिए जब रप्ट्रीय सेवकों की 
कतार-की-ऊतारे पुलिस की लाठियो की मार खाने को निर्भयतापूर्वक खडी हो गई तो 
सरकार अन्त में निरुषाय हो गई और अग्रेज़ दर्शक तो लज्जा के मारे दव गये तथा 
अमेरिका के सवाददाता अपनी घृणा और क्रोध के तार अपने देश को देने के लिए दौठे । 
यह ऐसी परिस्थिति थी कि यदि आपमे अन्त तक सहनशीलता की शक्ति हो तो अवश्य 
अन्त में आप बचे भी रह सकते थे और आपका काम भी सिद्ध हो जा सकता था 
वह सब परिस्थिति निकल गई और यह विश्वास करना कठिन हैं कि वास्तव 
में हमने ऐसा होते देखा था । गाधीजी ने कहा हैं कि अगर अबीमसी निया-निवात्ती श्द्ध 
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अहिंसा का पालन करते तो उनकी विजय होती और (जब एकाधिकार यूग के पूर्वे जब 
उन दानव-स्वभाव व्यक्तियो का किसीको स्वप्न में भी विचार न था जो आज हमारी 
अआँखो के सामने घूम रहे हे) उनको कंचीवाली उपमा बतलाई गई तो उन्होने उसे 
न माना । परन्तु निस्सन्देह पुराने घनुषो की तरह उनका अहिंसा का अस्त्र भी आज 
एक इतिहास की वस्तु बन गया है। यदि उनका मृकाबिला किसी फासिस्ट या नात्सी 
शक्ति से पडा होता, या हिन्दुस्तान पर ऐसी सेनाओ ने आक्रमण किया होता, जो 
वायुयानों के द्वारा निर्देयतापूर्वक नगर-के-नगर विध्वस कर देती हे और युद्ध के बदियों 
को गोली से उडवा देती है, तो कया हमको इसकी ( अहिसा की ) मर्यादाओं का पता 
नही रूग जाता ? क्‍या यह आइचर्य की बात है कि राष्ट्रीय महासभा (काग्रेस) मे भी. 
इसके सम्बन्ध में तीव्र मतभेद है तथा नवयुवकगण इसे प्राचीन काल के रेकलो और 
तलवारो की भाति अजायबघर की वस्तु समझते हे ? 
परन्तु इस सवका अर्थ तो इतना ही है कि गाधीजी एक लरूगातार दुढ शान्तिवादी 
है, जो कि में नही हूँ । में जानता हूँ कि आज से सौ वर्ष बाद भी लोग इनके व्यक्तित्व 
पर चकराते रहेगे, हालाकि पुस्तक प्रकाशक “मो० क० गाधी की पहेली”, “गाधीजी 
का रहस्य” “साम्राज्य से युद्ध करनेवाला मनुष्य”, इत्यादि, पुस्तको को पढने की 
सिफारिश करते रहेगे और समालोचकगण घोषणा करते रहेगे कि आख़िर अमुक चरित्र 
लेखक ने इनके जीवन का “रहस्योद्धाटन” कर दिया हूँ । 
दस वर्ष पूर्व, जव॒कि वह अपनी ख्याति के उच्च शिखर पर थे, तब उनके दर्शनीय 
व्यक्तित्व के लिहाज से लोगो का ध्यान उनकी ओर बहुत अधिक आकर्षित हुआ था | 
इससे उनके कार्यो पर से तो छोगो की दृष्टि हट गई, परन्तु उनकी प्रीतिभाजनता और 
उनका सहज स्वभाव सामने आने में बहुत सहायता मिली । इसमे कोई सन्देह नही कि 
इन सब वातो में उन्होने खूब मज़ा उठाया, परन्तु वह कभी भी स्वय अपनी गाथाओ 
से प्रभ/वित नही हुए । एक वार जॉन विल्कस ने तृतीय जार्ज से कहा था, “में स्वयं 
कभी भी विल्वसाइट (विल्क्स का अनुयायी ) नहीं रहा ।” गाघी भी कभी गाधी-आईई 
(गाधथी के अनुयायी) नही हुए । वह तो अपने भोले अनुयाय्रियो के प्रत्ति एक शान्त*& 
ओर कुछ उपेक्षापूर्ण रुख बनाये रहते हे, और वह जानते हे कि उनके वहुत से भक्तों ने 
उनके उद्देश्य को सहायता नही पहुँचाई है। चुलबुलापन उनमे एक आक्ृष्ट करनेवाला 
गूण है, और विनोद-प्रियता की भावना के कारण वह सदा प्रसन्न रहते हैं । यदि आप 
स्वाभिमान बनाये रकखे तो वह आपसे अच्छी तरह बाते करते रहेगे और अयर आप 
मज़ाक करते रहे तो बुरा भी नहीं मानते | वह कभी वडप्पन नहीं जताते (हालाकि 
उनमे बडप्पन वहुत हैं) । वह आपका मज़ाक उडावेगे और यदि आप बदले मे उनका 
भी मज़ाक उडावे, तो उसमें वह रस लछेगे | है 
काल्पनिक और साहित्यिक व्यक्तियों को वह ज़रा शुष्क और सन्देह की दृष्टि से 


एडचर्ड टॉमसन २२७ 


देखते है । कोई सम्मति अगर उनको नापसन्द हो तो वह मुस्कराते हुए इन शब्दों के साथ 
उसे निपटा देंगे, “अच्छा, लेकिन आप जानते हैं आप कवि है ! उनके कहने के ढंग से 
यह स्पप्ट झलकता है कि वह कहना तो यह चाहते हे, “अच्छा आप जानते है, आप 
ख़ब्ती है ।” परन्तु शिप्टाचार उनको स्पप्ट कहने से रोकता है। उनके और रवीन्द्रनाथ 
ठाकुर के बीच जो सम्बन्ध है उसे देखने में वंडा आनन्द आता है | इन दोनो व्यक्तियों 
की पारस्परिक श्रद्धा गम्भीर और अविचल हैं, यद्यपि ये दोनो” एक-दूसरे से विलकुल 
भिन्न प्रकृति के हैं । भारत इसको वर्षो से देखता आरहा है और यह दृश्य इस देश की 
सम्पन्न सार्वजनिक शिक्षा का वडा भारी अग है ! इसने इस ग्रौरव की भावना को 
प्रोत्साहित किया है कि भारत में दो इतने महान्‌ व्यक्ति हूँ, यद्यपि ये दोनो एक- 
दूसरे से इतने भिनच्च हे और दोनो इस वात की इतनी अच्छी तरह जानते हे कि राष्ट्र- 
निर्माण का जो कार्य दोनो को हृदय से प्रिय है उसके लिए हरएक कितना आवश्यक है ! 
“वह खिझा भी सकते है !” हममें से जिसका भी कभी उनसे सावका पडा है 
उसने कभी-न-कभी यह वात कही है, और कही भी है तो बडे प्रेम के साथ ! वह तार 
भेजेगे जिससे हजारो मील दूर किसी मित्र या साथी की कदाचित्‌ किसी महत्त्वपूर्ण 
कार्य के लिए आना पड़े, और चर्चा करते-करते वह एकदम सिलसिला तोडकर जो 
कुछ समय बचा हो उसीमे बातचीत समाप्त कर देंगे, क्योकि उनके रोगियों को दरत 
के लिए पिचकारी देने का ठीक समय आ पहुँचा है । जो वात में कहना चाहता हैँ 
उसका यह एक मामूली उदाहरण है, क्योकि उद्देश्य हमेशा यही होना चाहिए कि 
बात को बढाकर नही, वल्कि घटाकर कहा जावे । उस वाद-विवाद के समय जिसका 
जिक्र म॑ पहले कर चुका हूँ, मेने एक वार उनको देखा जब कि बैलियोन के मास्टर, 
गिल्बर्ट मरे, सर माइकेल सलडर, सी पी लियन, इत्यादि के दल ने, लगातार तीन 
चण्टे तक उनसे प्रश्नोत्तर और जिरह की | यह एक अच्छी-खासी थका देनेवाली 
परीक्षा थी, परन्तु एक क्षण के लिए भी वह न तो झल्लाये और न निरुत्तर हुए । मेरे 
#हुदय में यह दृढ विश्वास उत्पन्न हुआ कि सुकरात के समय से आजतक आत्म-सयम 
-“» और जान्त-चित्तता मे ससार में उसके बरावर दूसरा व्यक्ति देखने में नहीं आया । 
और एक-दो बार जब मेने अपने-आपको उन लोगो की स्थिति में रखकर देखा जिनको 
इस अजित गम्भीरता और धघीरता का सामना करना पड रहा था, तो मेने विचार 
किया कि में समझ गया कि एथेन्स निवासियों ने उस “मिथ्या हेतुवादी गहीद” को 
जहर क्यो पिलाया था। सुकरात की तरह इनके पास भी कोई 'प्रेत' हैं । गौर जब 
अन्दर का प्रेत वोल चुकता हैँ तो वह न तो तक से विचलित होते है और न भय से । 
लिडसे मे जिस हताभवाणी से प्रैसविटीरियन पादरियो के सम्मुख की गई ऋरॉमवैल की इस 
अपील को दुहराया था, “ईसा मसीह की दुहाई देकर में आपसे प्रार्थना करता हूँ कि 
आप इस वात को समझे कि सम्मव है कि आप गलती पर हो ।” ये शब्द अब तक मेरे 
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कानो में गूँज रहे है। लिडसे ने आगे चलकर कहा था, “गाधीजी, इसे सम्भव मानिये 
कि आप गलती कर रहे हो ! ” परन्तु गाधीजी ने इसे सम्भव नही माना, क्यो कि सुक- 
रात की तरह उनके पास भी एक 'प्रेत' है और जब वह "प्रेत बोल चुकता है, तो 
भले ही मृत्यु महात्माजी के चेहरे में अपने पजे घुसेड दे या सारा-का-सारा विश्वविद्या- 
लय अपना तक सामने लाकर रखदे, तो भी गाँबी विचलित नही हो सकता । 
अग्रेजी मुहाविरे पर उतका अद्वितीय अधिकार कुछ-कुछ इस कारण है कि उतको 
अपने मस्तिष्क पर पूरा काबू है। विदेशियों के लिए हमारी भाषा में सबसे कठिन 
वस्तु सम्बन्धवोधक अव्ययो का प्रयोग है । मुझे आजतक ऐसा कोई भारतवासी नही 
मिला जिसने गाधी के बरावर इनपर पूरा-पूरा अधिकार कर लिया हो । यह वात मुझे 
गोलमेज परिषद्‌ के समय मालूम हुई जब उन्होने दो-तीन वार मुझसे अपने किसी 
वक्तव्य का मसविदा तैयार करने लिए कहा | यदि आप पेशेवर लेखक है तो आप 
सम्बन्ववोधक अव्ययों के विषय में सावधान रहने का प्रयत्न करे । और में स्वीकार 
करता हूँ कि इन मसाविदो के बनाने मे मेने बहुत परिश्रम किया। गाँधीजी मेरे कार्य 
को देखते जाते थे और कभी-कभी इन अव्ययो का केवछ एक सुक्ष्म परिवर्तन कर देते 
थे-- (यदि आपका अग्रेज़ी का ज्ञान खूब गहरा न हो तो) आप शायद यह विचार 
करे कि वह परिवर्तेन बहुत साधारण था परन्तु वह अपना काम कर दिखाता था | 
कदाचित्‌ उससे कही कोई गुंजाइश निकल आती थी, ( क्योकि राजनीतिज्ञो को शायद 
गूजाइश रखना पसन्द होता हैं ) | कुछ भी हो, उस परिवर्तन से “मेरा अर्थ बदलकर 
गाधीजी का अर्थ वन जाता या। और जव हमारी निगाहे मिलती थी तथा हम एक- 
“दुसरे को देखकर मुस्कराते थे तो यह जाहिर होता था कि हम दोनो इस बात की जान 
गये हे । 
हाँ, वह वकील है, और वकील लोग खूब खिझा सकते है | जैसाकि--जव उसमे 
इग्लैण्ड के वकीलो ने इग्लैण्ड का प्रतिनिधित्व किया, राष्ट्रगसघ को, (लीग-आँव-मेशन्स ) 
पता लगा ! जब किसी देश में क्राति होती है और वहाँका अधिकार अन्त में" 
जनता के हाथ मे आता है, तो सबसे पहला सुधार सदा यह होता कि वकीछो को 
यमघाट पहुँचा दिया जाता है । वहुधा यह ही ऐसा एक सुधार है जिसके लिए अगामी 
सनन्‍्तति को कभी पछताना नहीं पडता । 
और भारत मे ब्रिटिण सरकार करती क्या जब उसका पाछा एक ऐसे वकील के 
साथ पडा, जिसने उससे लडते-लडते धीरे-धीरे अग्रेजी शब्दो के सुक्ष्म-मे-युक्ष्म अर्थों का 
ज्ञान प्राप्त कर लिया था, जिसे न केवल अपने लिए कोई भय या चिन्ता थी, वल्कि जो 
बाद-विवाद की धारा के विलकुल अकल्पित ' स्वरूप धारण कर लेने पर भी पराजित 
क्िय। जा सकता था ? और इससे भी बुरी वात यह थी कि इस व्यक्ति की हास्वरस 
की भावना इस प्रकार की थी कि वह स्वय ही आपके सामने इच्छापूर्वक अपनी क्षुद्रता 
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स्वीकार कर लेता था और आपको यह मौका नही देता था कि आप उसीके अस्त्र से 
उसपर वार कर सके ! और सबसे बुरी वात यह थी कि वह तो एक दूसरा एन्टीयस 
ही था जिसकी शक्ति पृथ्वी माता को छूते ही अजेय हो जाती थी । गावी को सदा 
सहारा प्राप्त था पूर्व के अमित वैर्य और वैराग्य और प्रतिरोष के परीक्षित उपायो का । 
वास्तव में उच दिनो भारत का निस्तार अहिसा अर्थात्‌ “भहिसात्मक अगप्रतिरोष” 
के कठोर पालन में ही था, और जब गाधी ने दूसरो से पहले इसे अनुभव किया तो यह 
आन्तरिक प्रेरणा का ही प्रकाश या । “इस लक्षण से तेरी जीत होगी ।” बेशक | जब 
आपको ऐसा प्रतिद्वन्द्ी मिल गया जो इस तरह के आक्रमण के लिए तैयार न था, जो 
इससे भौचक हो गया हो, जो अस्पष्ट रूप से यह महसूस करे कि वह ऐसे शत्रु पर 
आघात नही कर सकता जो बदले मे आघात करने से इन्कार करे, तो वास्तव में आपने 
एक अस्त्र पा लिया और दुर्बल और निरस्त्र भारत के पास दूसरा कोई अस्त्र था भी 
नहीं । अगर आपके पास केवल तीर-कमान है तो इनको लेकर मशीन-गनो का मृका- 
विजछा करना मूर्खता हैं । आप केवल शत्रु को “आत्म-रक्षा के निमित्त” मशीन-गने 
प्रयोग करने का मौका दे सकते हे, जब कि वह उनको दूसरे निमित्त से प्रयोग करने मे 
लज्जा अनुभव करे । आज “अहिसा' चाहे जितनी अक्रिय हो गई हो, अपने समय में 
इसने अपना काम कर दिखाया ! 
| और लाचारी तथां निराशा के कारण उत्पन्न हुई इस आन्तरिक प्रेरणा के साथ 
एक दूसरी प्रेरणा और आई । भारत की आत्मा ने चुपके से कहा, “धरना दो। ” मेरे 
विचार से शायद सबसे पहले रशत्रुक विलियम्स ने यह पता छूगाया था कि गाधीजी की 
इस राजन तिक चाल का सम्बन्ध 'धरना देने' की पुरानी प्रथा से हैँ | यह प्रथा, जो जॉन 
कम्पनी के समय में एक आफत हो गई थी, ऐसी थी कि कर्ज देनेवाला किसी नादिहन्द 
कर्जदार के द्वार पर, सताया हुआ व्यक्ति किसी अत्याचारी या झत्रु के द्वार पर, अनशन 
करके वैठ जाता था, जबतक मृत्यु या इच्छापूर्ति उसे छुटकारा न दिला देवे । यदि मृत्यु 
“हो जाती तो सदा के लिए उसका भूत एक निर्देयी छाया की तरह बैठा रहता, जो अब 
अपील और पदचात्ताप दोनो के दायरे से वाहर थी। यह थी मावीजी की क्रिया, जो 
ठेठ देसी और शानदार क्रिया थी। वह लगभग चालीस वर्षो से, रह-रहकर, ब्रविटिन 
साम्राज्य की देहली पर बरना देने आये हे । दो-एक बार तो उनका भूत हमारे सिर 
पर आता-आता रह गया हैँ। “अहिसात्मक असहयोग ।” जब आयलैण्ड के नवयुवक 
झाडियो के पीछे से वम और रिवाल्वर चलाते ये और रेल्गाडिया उलट देते थे, तब 
भारत के नवयूवक बडें चाव से इन वातो को देखते थे । परन्तु इससे भी अधिक दुख 
भरी दिलचस्पी के साथ सारे भारत ने तब देखा जव कार्क के लाडंमेयर मैक्स्विनी ने 
भूख-हडताल करके जान देदी । १९२९ में राजनैतिक हत्या के अभियुक्त एक भारतीय 
विद्यार्थी ने भी ऐसा ही किया था और पजाव से उसके घर कलकत्ता तक उसका शव 
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जिस समारोह के साथ ले जाया गया वह भुलाया नहीं जायगा। विदेशी सरकार के 
साथ, भारतीय हथियारों से, आमरण युद्ध किया जा रहा था। ये हथियार पश्चिम में 
भी पहुँच चुके थे और वहाँ सफल भी हुए थे। पहले नॉन कन्फाभिस्ट---निष्क्रिय प्रति- 
रोधी फिर स्त्री मताधिकार के पक्षपाती (जो भूख-हडताल की सोचकर एक कदम और 
भी आगे बढ गये थे परन्तु शायद वे पूर्णतया “अहिसात्मक” नही थे ) और इनके बाद 
आयलण्ड के रूप में देखने मे आये। यह थी आमरण “अहिसा ! ” 
गांधीजी के विषय मे एक महान्‌ भारतीय ने एकबार मुझसे कहा था, “वह नीति- 

वान्‌ हे परन्तु आध्यात्मिक नही है ।” दूसरे भारतीय ने कहा--“वह पकड में नही आते, 
परन्तु इसमे कोई सन्देह नही कि वह सबसे ऊँचे दर्जे के सत्य का पालन कर सकते है ।” 
और मेरे देश में यह हुआ । गोलमेज़ परिषद्‌ के दिनो जो कुछ लोग उनसे मिले, उन्हे 
निराशा हुई। उन्होने आइचर्य के साथ कहा--“यह तो सन्त नही है ! ” में भी उनको 
सन्त नही समझता और स्पष्ट वात तो यह है कि मुझे इसकी चिन्ता भी नहीं कि वह 
सन्त है या नही । में समझता हूँ कि वह इससे भी कठोर कोई वस्तु है, और ऐसी वस्तु 
हैँ जिसकी सन्‍्तो से अधिक इस निराज्षा के युग को, जिसमे हम रह चुके है, आवश्यकता 
है । “वह सबसे ऊँचे दर्जे के सत्य का पालन करने मे समर्थ हे ।” वह वास्तव में समर्थ 
है, वह उदात्त चरित्रता की असाधारण ऊँचाई तक उठ सकते है । दक्षिण अफ्रीका का 
वह असहनीय अन्याय के विरुद्ध किया हुआ सारा हिन्दुस्तानियों का सघषें, जिसके वह ' 
केन्द्र (और सब कुछ थे) एक ऐसी महान्‌ घटना है कि मे उसकी क्या प्रशसा करूँ 
और केवल उनका साहस ही अपार न था, बल्कि उनकी उदारता भी अपार थी । 
भारतवासियो की विशाल हृदयता मुझे जीवन के प्रत्येक पल में आइचर्य से भर देती 
है। उन्होने व्यक्तिगत और जातिगत दोनो पहलुओ से यह बतला दिया है कि वह 
ऋषध से ऊपर उठ सकते हे, जैसाकि में, एक अंग्रेज, महसूस करता हूँ कि यदि उनकी 
जगह पर में होतः तो कभी न कर सकता । गाधीजी चाहते तो वह हरेक गोरे को 
जीवन-भर घृणा की दृष्टि से देखते, परन्तु उन्होने ऐसा नही किया । वास्तव में, जैसा-" 
कि बहुत दिन हुए एडमण्ड कैन्डलर ने देखा था, वह अंग्रेजो से काफी प्रेम करते है । : 
इसके बाद नेटाल में जूलओ का कथित विद्रोह हुआ, जिसका प्रारम्भ वारह जूलूओ की 
फासी से हुआ और जिसमे गोलियो से उडा देने का और चाबुको की मार का हृदय- 
विदारक दौर-दौरा रहा | गाधीजी ने यह दिखलाने के लिए कि वह ब्रिटिश-विरोधी न 
ये और घोर सकट के समय वह तथा उनके साथी अपने हिस्से का कतंव्य पुरा करने 
के लिए प्रस्तुत थे, आहतो के उपचार के लिए अपनी सेवाये अधित कर दी। सुसस्क्षत 
मर्खेता (में इसको इसी नाम से पुकारूँगा) के फलस्वरूप उनको उन जूलुओ के उपचार 
का कार्य सौपा गया जिनके शरीर फौजी कानून के मातहत दी गई कोडो की मार से 

क्षत-विक्षत हो गये थे । यह अच्छी शिक्षा थी, यदि इसका अर्थ यह हो कि भारतवासी 
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पहले से ही इस वात पर कडे हो जावे कि जब सरकारे डर जाती है तो वे क्या कर 
सकती है ! वह वास्तव में इस विपय में कडे हो गये, परन्तु और बातो में नही । 
गाँवीजी ते अपना यह विश्वास कायम रकखा कि यदि अग्रेज को समझाया जावे और 
उसकी निष्पक्ष भावना को जागृत किया जावे तो उसका हृदय पसीज सकता हैं | अप्रैल 
१९१९ में जनरल डायर ने अमृतसर में जलियावाला के उस नीचे वाग के मौत के 
पिजरे में, दो हज्ञार आदमियों को गोली से उडा दिया । और घायलों को रातभर वही 
तडपने और कराहने के लिए छोड दिया ) इसके वाद ब्रिटिव पा्ंमेन्ट के दोनो हाउसो 
में निन्‍न्दनीय वाद-विवाद जोर-गोर से आया और एक नीचतापूर्ण आन्दोलन हुआ जिसने 
“डायर टस्टीमोनियल फण्ड” के लिए २६,००० पौड का चन्दा खडाकर दिया । काग्रेस 
ने पजाब के इन काडो पर अपनी रिपोर्ट तैयार करने के लिए गाधी और जयकर को 
नियुक्‍त किया । इनपर सिलसिलेवार और व्यौरेवार साक्ष्य (जिस पर उस दु ख और 
ज़िल्लत के समय में सहज ही विद्वास कर लिया गया) यह प्रमाणित करने के लिए 
लादी गईं कि जनरल डायर ने जान-वुझकर भीड को उस नीचे वाग में 'छल-से जमा 
(77८१) किया था कि उनकी हत्या करे। इस साक्ष्य के पीछे अनियत्रित क्रोध और पीडा 
की उकसाहठ थी । गाघीजी ने इसका तिरस्कार किया। उन्होने अपने ही जाति-भाइयो 
के दबाव की मवहेलना की । उन्होने कहा--'में इस पर विश्वास नहीं करता, और 
/ह बात रिपोर्ट म दही लिखी जायगी।”? उनके भत्म-निग्रह की इससे वडी विजय 
दूसरीनही हुई और ऐसी परिस्थिति में आत्म-निग्रह वडी-ऊँची नैतिक विजय होती है । 
यदि आपको गत महायुद्ध का अनुभव हो तो आप जानते हे कि  क्रोव और देगभवित से 
विचलित हो जाना और फिर भी न्याय का पक्ष लेना कितना कठिन हैं । गराघीजी ने 
इसमें सफलता प्राप्त की, और ऐसी अपमान जनक परिस्थिति में श्राप्त की जिसका 
किसी अँग्रेज़ को आजतक अनुभव नही हुआ है, अर्थात्‌ एक पददलित राष्ट्र में उत्पन्न 
होना | यह है “सबसे ऊँचे दर्जे का सत्य-..यह “करनी” का सत्य या, 'कथनी' 
ह#का नहीं । 
मेरा अन्तिम उदाहरण है, १९२२ से उनका मुकदमा । यह घटना उनके और 
उनके विरोधियो दोनो के लिए गौरवपूर्ण थी--जिस उच्च श्रेणी की मानवी “सस्कृति” 
का इसमें दिंग्दर्शन हुआ उसके कारण यह असाधारण और कदाचित पूर्व थी और 
इसी बात ने इसे दोनो तरफ की ईमानदारी और निष्पक्षता का एक दैवी प्रकाश बना 
दिया था, हाठा कि उस समय आग भडका देने का इतना मसाझा था। इस मकदमे ने 
भारत में रहनेवाली जेंग्रेज जाति के (हृदय में तो नही कहूँगा, वल्कि) रुख में वास्त- 
बिक परिवर्त्तव का अकुर उत्पन्न कर दिया । ग्राघीजी उनको चाहे जितना खिजावे, 
उन्होने इनका आदर करना पहले ही सोख लिया था, और जब इस मुकदमे के अभिनय 
१ यह बात मुझे एम. आर जयकर से मालूम हुई । 


२३४ शांधी-अभिनन्दन-प्रेथ 


में (आगे सजा की बात तक गये बिना उससे बढा-चढा नाटकीय विशेषण देना तो 
शायद ठीक न होगा) उन्होंने देखी इस मनृष्य की विचित्र, व्यगपूर्ण, पूर्णतया गौरवमय 
और उच्चकोटि की अलौ किक तथा वीरतापूर्ण आत्मश क्ति | इससे अधिक हमने क्या-क्या 
देखा सो में नही कह सकता । मे जो जॉनबुल का नमूना ही हूँ. तो अपनी कह सकता 
हूँ । मझे ऐसा प्रतीत होने लूगा कि उन्होने ब्रिटिश राज्य की, जो ऐसी वस्तु थी जिसको 
हममें से वहुत से चुदौती देने का साहस करने की इच्छा रखते थे, उतनी चुनौती नही 
दी जितनी कि सम्पूर्ण आधुनिक ससार को चुनौती दी जिसने मनुष्य-जीवन को मद्यीन- 
सथ बनाकर उसकी गति-बूद्धि को रोक दिया हैं। उनका हमारे साथ झगडा उससे 
कही अधिक गहरी और व्यापक वस्तु थी जितनी हम उसे समझते थे । 

१२ जनवरी को अपैन्डिसाइटिस के आपरेशन के कारण उनको जल्‍दी मुक्त कर 
दिया गया। जेंल के गवर्नर ने उनको छट्टी दे दी कि वह चाहे तो अपने बैथ्य का 
इलाज करा सकते है या अपनी पसन्द का कोई सर्जन बुरा सकते है। शिष्टाचार 
से पीछे न रहने की इच्छा से गाधी ने अपने आपको गवरनर के हाथो में सौप दिया 
और कोई विशेष रियायत नही मांगी | सर्जन ने एक बिजली की टार्च का प्रयोग 
किया जो ऑपरेशन के मध्य में ही खत्म होगई, नर्स ऑपरेशन के अन्त तक एक 
हरीकेन लालटेन पकडे रही । यदि रोगी की मुत्यु होजाती तो हम जानते है कि भारत 
और ससार क्या कहता । मिस भेयो ने इस घटना का बडा उपहास से दर्णन किया, 
है, परन्तु गराधीजी ने इसको पवित्र” अनुभव बतलाया है जो उनके जेलर के लिए 
और, मुझे विश्वास है, मेरे लिए! प्रशसा की वात थी | वास्तव में यह प्रशसा की बात 
थी और इस ससार मे जहाँ इतनी अप्रिय वस्तुये हुआ करती है यह दूसरी ही तरह 
की वस्तु थी । 

मुझे समय नही है कि में चर्खे के सिद्धान्त के विषय में कुछ कहूँ। में अनुभव 
करने लगा हूँ कि यह विवेकपूर्ण और न्यायोचित था, यद्यपि इसे कभी-कभी निरर्थक 
चरम सीमा तक पहुँचा दिया गया । उदाहरणार्थ जब उन्होने रवीन्द्र बाबू से प्रतिदिर्क 
कातने के लिए कहा । उनमे निर्दोष आत्मपीडन की जो झलक है, उसके विपय में # 
भी में कुछ नहीं कहँगा। जिसके कारण वह अपने देशवासियों द्वारा मछूतो अथवा ढुधारू 
गायो के प्रति किये गये अत्याचारों के पश्चात्तापस्वरूप जानवृक्ष कर गन्दे-से-गन्‍्दा 
भगी का काम जो उन्हे अपने रोगियो के अस्पतालो मे मिला, करते है, और (फ़रूका की 
निर्देय क्रिया के द्वारा गायो से जितना दूध वे दे सकती है उससे अधिक निकालने के 
विरोधस्वरूप) केवल बकरियो का द्वव पीते हे । 

वह दूसरे छोगो को बडी खूबी के साथ जाँच सकते हे । उनकी मानवता जिस 
गहरी-से-गहरी वस्तु से बनी हुई हैं उसका उदाहरण इतिहास में नहीं है । उनके हृदय 
में प्रत्येक कौम के लिए और सबसे अधिक दीनो तथा दलितों के लिए दया और भेंम 


है 
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है। वह सच्चे अर्थों मे तिष्फाम है । सारा भारत जानता है कि उनकी दृष्टि से सब 
पुरुष और स्तियाँ समान हैँ । स्वयं उनका पुत्र भी उनके लिए एक भगी के पूत्र से 
अधिक नही है। उनको अपने लिए ने कोई भय हैं न कोई चिन्ता । वह विनोदी, 
दयामय, हठी और वीर है । भारतवर्ष इतना विदीर्ण विभाजित---दरारो से प्रर्ण, टुकड़े 
टुकड़े हुआ, चिप्पियाँ लगाया हुआ--था, जितना इस पृथ्वी पर और कोई राष्ट्र न 
था। बुद्ध के बाद पहली बार उसे ऐसी हलचल का ज्ञान हुआ जो उसके कोने-कोने 
में फैछ गई, ऐसे श्वास जौर स्वर का पत्ता चछा जिसका सब जगह अनुभव किया गया 
ओर सुना गया, यद्यपि उसके शब्द हरवार समझ में नहीं जाये । राष्ट्रीय आन्दोलन में 
अधिक अच्छे ववता तथा अधिक विद्वान लोग हुए है, परन्तु ऐसा व्यक्ति एक ही हूँ 
जिसने भारत के नर-तारियों के हृदय में यह वात जमा दी हैँ कि उसका तथा उनका 
रवत-मास एक ही हैँ । उन्होंने मछ्तों में आशा का सचार किया है, डोम और पासी 
इस बात का स्वप्न देखने छगे हे कि वे भी मनृप्यो की श्रेणी में गिने जाते है । उन्होंने 
ऐसी भावनाओं तथा आशाओ को क्रियमाण किया है जी किसी भी राजनेतिक दल- 
बन्‍्दी से अधिक व्यापक हैँ । उन्होंने भविष्य के लिए भारतवासियों के मार्ग की दिशा 
ही निशचरयात्मक रूप से बदल दी है । 
उन्होंने इससे भी कुछ अधिक करके दिखलाया है । मेने राजनीतिज के रूप में 
.. उनकी आलोचना की हैँ। परन्तु जैसा कि मेने दूसरी जगह लिखा है, “वह उन 
गिने-चुने व्यक्तियों में माने जावेगे जिन्होंने एक युग पर “आदर्ण की छाप लगा दी 
है । यह आददणे 'अहिसा हैं जिसने दूसरे देशो की सहानुभूति को बलपूर्वक आकपित कर 
लिया है ।” इसने “ब्रिटिग सरकार के “दमन! पर भी एक पारस्परिकता की लचक 
की छाप दें दी है”--और यह वात, मालूम होता हैं, किसीके ध्यान में नही आई हूँ । 
भारतीय आन्दोलन के साथ रक्‍तपात और नृज्सता हुई हैं। परन्तु फिर भी दोनो 
ओर के गर्म पक्षवालों की तमाम दकीलो पर विचार करते हुए भी इस बान्दोलन का 
अव्यवहार इस मध्यवर्ती विव्वास को दुढ करता हैँ कि इसके परिणामस्वरूप दोनों देशो 
“ में एक विवेकपूर्ण तथा सभ्यतापूर्ण सम्बन्ध स्थापित होने की सम्भावना हूँ ।” यदि ऐसा 
हो, कि ससार में आज जो अविवेक फैल रहा है वह दूर हो जावे, तो मेरा देश तथा 
भारतवर्ष दोनो इस पुरुष को अपने एक सबसे महान्‌ और प्रभावशाली सेवक तथा 
पुत्र समझेगे। इन्होंने भारत तथा इग्लैण्ड के पारस्परिक झयडे को एक पारिवारिक 
झगडा वना दिया है, जैसाकि वह सब प्रकार से है भी । कुटुम्बों में बहुधा बडे बुरे 
व्यवहार होते रहते है, परन्तु ये झगड़े बहत कम ऐसे होते हैं जिनका निपठारा न 
हो सके । 


) ४२ ; 
सत्याग्रह का मार्ग 
- श्रीमती सोफिया वाडिया 


[ इडियन पी० आई एन बस्बई को सस्थापिका व सम्पादिका ] 


गाधीजी एक व्यावहारिक पर अगम्य सन्त पुरुष हे, जिनके जीवन का दर्शन 
तथा जिनका राजनैतिक कार्यक्रम एक साथ सहस्रो के लिए प्रेरणारूप तथा करोडो के 
लिए पहेली है । जहाँ एक ओर उनके आत्मिक जीवन के दर्शन का सिद्धान्त कोई भी 
बुद्धिमान्‌ मनृष्य समझ सकता हैँ, तथा उसके नियमों का हरेक उत्साही तथा दृढ़ 
निश्चयी व्यक्ति पालन कर सकता है, वहाँ उनका राजन तिक कार्यक्रम तवतक पहेली 
बना रहेगा, जबतक कि उनको भारत के अत्यन्त अतीत काल में से स्वभावत* विक- 
सित होनेवाले और भारत के वर्तमान इतिहास का निर्माण करनेवाली शक्तियों के 
सच्चे अर्थों मे मूर्तलूप देनेवाले पुरुष के रूप मे न देखा जावे । 

आजकल का भारत ईरान या मिस्र की तरह, प्राचीन भूमि में उपजी हुईं कोई 
नई सभ्यता नही है। बीसवी शताव्दी की भारतीय चेतना की जीवन-धारा वही धारा 
है जो करोडो वर्षो से निरन्तर धीर गति के साथ बहती चली आरही हैं और अब 
भी गतिशील हैँ । यहाँतक कि भारत मे पुरातत्त्व को खुदाई के परिणाम भी एक नया 
अर्थ ले लेते हं तथा एक नया महत्त्व रखते हे, जैसाकि कदाचित्‌ सिवाय चीन के और 
किसी जगह प्राप्त हुई वस्तुये नही रखती । उदाहरणार्थ मिस्र के स्तूप उस देश के लुप्त 
प्राचीन गौरव की याद दिलाते हूं, परन्तु मोहेन्जोदारों में हम कह सकते है कि यह 
बात नही है, क्योकि यह बात भग्नावशेप नहीं है बल्कि भारत की जीवित-सस्कृतत 
का एक सचेतन केन्द्र है । 4 

वास्तव में जिस अर्थ में हम अर्वाचीन ईरान या आधुनिक मिस्र की बात कहते 
है उस आर्थ मे अर्वाचीन भारत है ही नही, भारत तो उस अर्थ में भी अर्वाचीन नहीं हैं 
जिस अर्थ में जापान माना जाता है, अर्थात्‌ पुरानी वही जाति विलकुल आधुनिकता में 
ढल चुकी है| नये साचे मे ढला हुआ भारत केवल वडे-बड़े शहरों में ही पाया जाता 
है और वहाँ भी थोडे से ही अश में । अग्रेज़ी जानने वाले बहुत से भारतीयों में “नवीन 
बनने की प्रवत्ति हैं। दुर्भाग्यवण यह प्रवृत्ति जोर भी पकडती जारही हैं, यद्यपि 
गाधीजी के लेखो तथा कार्यो से इसकी गति रुक रही हैं। नई रोशनी का भारत तभी 
वजूद में आवेगा जब गाघीजी के प्रभाव को छोग न मानेंगे तथा उनके राजनैतिक 
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तरीक॑ निकम्मे हो जावेगे । यह भारत के लिए तथा ससार के लिए उससे भी महान्‌ 
भापद्‌ की घटना होगी जो भारत के युद्ध के सिद्धान्तो को त्याग देने के कारण हुई थी । 
वह त्यागना वुरा और हानिकारक था, परन्तु उसने भारतीय सस्क्ृति का नाश नही 
किया, हाँ उसने इसकी वढती हुई लहर के वेग को रोक दिया तथा भारत का ससार 
की सेवा उतने बडे पैमाने पर करने का मौका छीन लिया, जितनी वह कर सकता था। 
गावीजी के जीवन के कार्यकलाप को भारतीय इतिहास के एक लिखे जारहे 
विकासगील अध्याय के रूप में देखना आवश्यक हूँ । हमारे देश का इतिहास मुख्यत 
आध्यात्मिक व्यक्तियो द्वारा बनाया गया हैं| स्मरणीय कला तथा साहित्य-सयूत 
विद्याल राजतन्त्र स्वभावत उस आध्यात्मिक सस्क्ृति के मूल से उत्पन्न हुए और बढे 
जिसको इन व्यक्तियों ने मूत्तिमान किया तथा सिखाया | उदाहरणार्थ, अशोक का 
साम्राज्य तथा अजन्ता की कला एक विद्याल वृक्ष की एक ही गाखा के फल है, वह 
णाखा है गौतम बुद्ध । इस वृक्ष की अनगिनती शाखाये हे, और उसका मेस्दण्ड हैं 
उन समस्त पूर्ववर्त्ती वुद्वो की अविभाजन सस्क्ृति, जिसमे वैदिक ऋषियों तथा कवियों 
की भी गणना है । उसकी जडे पौराणिक गाथाओ में वणित गकद्वीप तथा इवेतद्वीप 
की प्राचीनतर मिट्टी में दवी हुई हैँ । यह आवश्यक है कि गाधीजी को भारतीय 
इतिहास के वीसवी शताब्दी के उस चित्रपट पर एक जीवित केन्द्र-पुरुप के रुप में देखा 
,- #ज़ावे जिसकी पृष्ठभूमि में करोड़ो वर्षों की घटनाये स्थित है । 
जिन शक्तिशाली आव्यात्मिक व्यक्तित्वों ने हमारे इतिहास में मुस्य भाग लिया 
हैं वे सदा योग-युक्‍त पुरुष रहे हें । उन्होने अपनी दुष्प्रवृत्त इन्द्रियों को अनुशासन में 
लाकर अपनेमे योग साथा है| हाथो की, मस्तिष्क की तथा हृदय की क्रियाओं का 
जितना ही अधिक समरूप एकीकरण होगा, उतना ही महान्‌ व्यक्तित्व होगा । उन्होने 
बाहरी ऐबन्वर्ग्य से नही, वरन्‌ आन्तरिक सम्पन्नता से अपनी प्रिय मातृभूमि की सेवा 
की है । आवश्यकता पडने पर उन्होने राम की तरह राजसी वस्त्र भी धारण किये हे । 
ठूसरे युग मे राजकुमार सिद्धार्थ ने अपने राजदण्ड के बदले युद्ध का भिक्षा-पात्र ले 
« “लिया । ये दोनो आत्मसावक व्यक्ति थे | इनके अतिरिक्त और भी कवि, ऋषि, 
महंपि हुए है, जो सव-के-सव वाह्य रूप में एक-दूसरे से भिन्न तथा विभिन्न परिस्थिति- 
यो में काम करनेवाले रहे हूँ परन्तु आन्तरिक ज्ञान मे सव एकसमान थे---इनके मानस 
आत्मा के प्रकाश से ज्योतिमान तथा हृदय तथागत की ज्योति से ओतप्रेत थे। 
इनके विपय में कहा जा सकता हैं कि वे इतने भारतीय इतिहास के बनानेवाले नही 
थे जितना कि ससार के इतिहास ने, अर्थात्‌ भारतवर्ष कहछानेवाले तथा कर्मभूमि के 
नाम से विस्यात भूसण्ड की आत्मा की थक्ति ने, उनको वनाया। इन सबने भारत 
की वास्तविक प्रकृति, इसका आन्तरिक गुण, इसकी आध्यात्मिक नीति और व्यवस्था 
जो धर्म की परिभाषा के अन्तर्गत हे, सबकी रक्षा करके मनृष्य-जाति की सेवा की । 
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पह विचारधारा कदाचित्‌ कल्पनात्मक तथा ऐतिहासिक दृष्टि से युक्तिहीन प्रतीत हो । 
पाइचात्य विद्वान भारत के प्राचीतव निवासियों में ऐतिहासिक दृष्टिकोण के अभाव की 
शिकायत करते है । इसमें वे भूठ करते हैँ, क्योकि वे उसी तरह का ऐतिहासिक 
दृष्टिकोण तलाश करते है जिससे वे सबसे अधिक परिचित है। पाण्चात्य सस्कृति 
इतिहास को जैसा समझती है तथा उसका जो अर्थ छूगाती है, उसका वर्णन स्वयं 
गावीजी ने इस प्रकार किया है -- | 

“इतिहास वास्तव में प्रेम की शवित अथवा आत्मा की एकरस होनेवाली क्रिया 

में प्रत्येक रुकावट का आऊेख है । चूँकि आत्मिक बल एक सरल स्वाभाविक 
वस्तु है, अत उसका वर्णन इतिहास में नही किया जाता ।” 

इस उलठे अर्थ में हमारे प्राचीन आलेख विलकुल अनैतिहासिक हे, उनमे 
अधिकतर आत्मा के कर्मो का वर्णन है और नैतिक शक्तियों तथा आदर्शो पर 
सासारिक बातो की अपेक्षा अबिक जोर दिया गया है । $स अर्थ मे पुराण इतिहास है। 

पाश्चात्य इतिहासकार की कठिनाई कुछ परिवर्तित ढग से आधूनिक राजनी तिज्ञो 
मे--चाहे फिर वे ब्विटिश हो या पश्चिमी मनोवृत्ति के--ढ्ुवारा प्रकट हो रही है, 
जिनका कहना है कि गाधीजी में राजनेतिक वृत्ति का अभाव है, क्योकि आधुनिक 
राजनीतिज्न के लिए राजनेतिक बृत्ति की अभिव्यक्ति केवल एक ही प्रकार से हो 
सकती है, दूसरे प्रकार से नही । अयोध्या मे दणरथ के परामर्शदाता वशिप्ठ की भाँति, 
राजाओ तथा सम्राटो के दरवार के महपि उच्चतम श्रेणी के राजनीतिशञ होते थे । 
परन्तु आज उनके उत्तराबिकारी इतने भी वोट एकत्र करने मे सफल नही होगे कि वे 
किसी पाश्चात्य देश की पालंमेण्ट के सदस्य बन सके । 

गाँवीजी की कथित असगतियाँ तथा अव्यावहायताये तभी समझ में आ सकती है 
जब हम उनको एक 'आत्मा' के रूप मे देखे, और जब हम इस तथ्य को विचार मे 
लावे कि वह उन व्यक्तियों मे से हे जो अपने मस्तिष्क तथा हृदय मे समझौता करते 
से इन्कार कर देते है, जो भपनी अन्तरात्मा के विरुद्ध आचरण करने के लिए तैयाएं 
नही होते, जो सब घटनाओं को सासारिक दृष्टिकोण से नही देखते, बल्कि उनको 
अपने लिए आत्मज्ञान का तथा दूसरो के लिए आत्मिक सेवा का मार्ग समझते है । वह 
अपने तत्त्वज्ञान के अनुसार चलते हे अपने सिद्धान्तों का पालन करते हैँ, और इसीलिए 
वह उन समीके लिए थोडी-बहुत अविगत पहेली बने रहते है जो समझौता करते रहते 
है तथा इस कारण ज्रान्ति और इन्द्रियो की तथा इन्द्रिय जगत्‌ की नैतिक शिथिलता 

ही अस्तव्यस्त अवस्था में पडे रहते है । हे 

यदि हम इन दो वातो को समझ जावे कि गाधीजी (१) न तो राजनीतित्र हूँ, 
न दार्गनिक, न धर्मशास्त्रवेत्ता, वल्कि आव्यात्मिक सुधारक हैँ तथा, (२) वह भारत 
की आत्मा अथवा आर्य-बर्म के अवतार है और इस प्रकार भारत के वर्तमान-कालीन 
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इतिहास का अध्याय लिख रहे है, तो हम उनके वहुमुखी कार्यकलाप का ठीक रूप से 
दर्शन कर सकते हे । 

ससार में गावीजी भारत के राजनतिक नेता के ही रूप मे सबसे अधिक प्रसिद्ध 
है । निस्सन्देह लोग उन्हे एक सावु तथा धामिक मनृष्य कहते हे, परन्तु वबहुघा उनका 
धर्म एक गौण महत्व की वात समझा जाता है, तथा अग्रेज लोग और स्वयं उनके 
बहुत-से देशवासी भी उनके वक्‍तव्यो को समझाने में भूल करते है, क्योकि वे उन 
वक्‍तव्यो को इस प्रकार सुनते है और प्रयोग करते हे मानों वे किसी देशभक्‍त राज- 
नीतिज्ञ के दिये हुए हो । वे गाधीजी के इस महत्वपूर्ण सिद्धान्त को भूल जाते हैं कि 

“«'नैतिकता-रहित राजनीति ऐसी वस्तु है जिससे बचना चाहिए ।” जब वह यह घोषित 
करते हे कि मेरी देशभवित सदा मेरे धर्म की चेरी है” तो वह उस देशभक्ति तथा 
राषप्ट्रीया] को एक नई विशेषता देते है, जो आज ससार की गोलमाल और अबान्ति 
का मूल--कारण बनी हुई है । वह भारत के गतन्नु को कोई हानि नही पहुँचावेगे, 
वय्योकि किसीको हानि पहुँचाना अवमं है । 

अंत यह आवश्यक है कि हम गाँवीजी के आन्तरिक वर्म के. सम्बन्ध में जाँच- 
पडताल करे। वह अपनेआपको हिन्दू कहते है, परन्तु वह हिन्दू केवल इसी कर्थ में हे 
कि हिन्दू-धर्म में वणित सार्वभौम उपदेश उनको सबसे अविक तथा सबसे प्रभावशाली 
रूप में अच्छे मालम होते है । वह लिखते हें -- 

“बर्म की सबसे उच्च परिभाषा के अन्तर्गत हिन्दू धर्म, इस्लाम, ईसाई धर्म 
इत्यादि सब आजाते है, परन्तु वह इन सबसे श्रेष्ठ हैं । आप उसे सत्य के नाम से भी 

पहचान सकते हे, समयोपयोगिता की दृष्टि से प्रामाणिकता मात्र नहीं बल्कि सदा- 
सर्वदा सजीव रहनेवाल्गा सत्य जो प्रत्येक वस्तु में व्याप्त हैं तथा जो सब प्रकार के 
विनाशों और परिवतंनो के वाद भी जीवित रहता है । 

“बर्म मुझे प्रिय है, और मेरी सवसे पहली शिकायत यह है कि भारत बर्महीन 
छोता जा रहा है । यहाँ में हिन्दू या म्सलमान या पारसी धर्म का विचार नही कर 

- “रहा हूँ वल्कि उस बर्म का विचार कर रहा हूँ जो सव धर्मो के मूल में हैं। हम 
परमात्मा से विमृख होते जा रहे है ।” 

गाधीजी परमात्मा की परिभाषा में कहते हैँ कि वह “एक अवर्णनीय सर्वव्यापी 
गूढ शवित है ।” वह वर्णन करते है -- 

“में यह निश्चयपूर्वक अनुभव करता हूँ कि जहाँ मेरे चारो ओर की प्रत्येक वरतु 
सदा परिवर्तेनशील तथा सदा नागवान है, वहाँ इस समस्त परिवतंन के मर मे एक 
सजीव जक्ति हैँ, जो निविकार है, जो सवको धारण किये हए है, जो सप्टि की रचना 
करती हूँ, प्रढय करती हैं तथा पुन रचना करती है । यह ज्ञानदाता शक्ति चैतन्य ह्दी 
परमात्मा है। 
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यह परमात्मा त्रिगुणात्मक---सत्‌, चित्‌, आनन्द---है । 

४ “सत्य' शब्द 'सत्‌' से निकलता है, जिसका अर्थ है 'होना' । वास्तव में सत्य 
के अतिरिक्त और कोई वस्तु नही हैँ, अर्थात्‌ किसी वस्तु का अस्तित्व नहीं है । 
जहाँ 'सत्य' है वह “चित्‌--ज्ञान, विशुद्ध ज्ञान भी है । और जहाँ विशुद्ध ज्ञान है वहाँ 
सदा आनन्द है।” 

परमात्मा “घटघट में है” तथा “प्रत्येक मनुष्य परमात्मा की प्रतिमू्ति है ।” 
अत हममे से प्रत्येक के भीतर सत्‌-चित्‌-आनन्द का अस्तित्व है--परन्तु उसका केवल 
कुछ ही भश आवरणरहित है, क्योकि वह अज्ञान तथा अविद्या के आवरण से ढका 
हुआ है । मनुष्यो को उचित है कि इस आन्तरिक देवता की शक्ति से जीवित रहने. 
का प्रयत्न करे । जब गाधीजी शिकायत करते हे कि भारतवासी परमात्मा से विमुख 
होते जा रहे है तो उनका तात्पर्य यह होता है कि वे लोग अपने भीतर की परमात्मा- 
शवित के द्वारा जीवित रहने का प्रयत्न नही कर रहे हे । “मनृष्य पशु से ऊपर हैं” 
और "उसे एक दैवी कर्तव्य पूरा करना है” । “हम भूलोक को जानते हे, परन्तु हम 
अपने अन्दर के स्वर्ग से अपरिचित है ।” 

मनुष्य का वह श्रेष्ठतर कतेव्य क्या है ? सच्चे ज्ञान से सत्य की खोज और केवल 

इसीके द्वारा नित्य आनन्द प्राप्त करना । “ सत्य को पूर्णतया जान लेना अपने आपको 
साक्षात्‌ कर लेना तथा अपने अदृश्य को पहचान लेना ही “पूर्ण” वन जाना है ।” 

परल्तु मनुष्य में नीच पाशविक प्रवृत्ति हैं । अत जिस मिट्टी से मनुष्य की देह 
बनी है उसपर अपूर्णता की छाप छगी हुई है। सबसे प्रथम आवश्यक कर्म है अपने 
में अन्तहित पूर्णता के अस्तित्व को तथा अपने चहुँओर छाई हुई अपूर्णता की कृति को 
पहचान छेना । हमारे अन्दर अपनी दो मुखी--दैवी तथा दानवी प्रकृति का जो संघर्ष 
चलता रहता हैं उसका गाँधीजी प्रभावशाली ढग से वर्णन करते हे--- 

“मुझे अपनी अपूर्णताओ का दु खपूर्वक ज्ञान है तथा इसीमे मेरा समस्त बल हैं, 
क्योकि मनुष्य के लिए स्वय अपनी मर्यादाओ को जान लेना एक दुर्लभ वस्तु है।” * 

चूकि हम निर्चयरूप से स्वयं अपनी मर्यादाओ को नही जानते, अत हमको“? 
भी अपने घर का 'दिवता' दिखलाई नही पडता । हमारी दुर्बेतायें उनसे छडने तथा 
उनको परास्त करने का प्रश्न उठाती हे और यह प्रइन स्वभावत ही हमको आत्मा 
तथा अन्तरात्मा की शक्ति तक ले जाता हैं। इन दुबेंठताओ को जीत लेने से ही 
“जीवन मृत्यु के ऊपर शाइवत विजय प्राप्त कर छेता है ।” 

अपनी अपूर्णता पर विजय प्राप्त करने की रीति जिससे हमारी अन्तहिंत पूर्णता 
प्रकट होजावे, गाधीजी के इस उपदेश में दी हुई हें--'' अपने अन्दर की सुप्त अहिंसा 
को सचेतन करो और वढाओ ।” इसका भावार्थ ध्यान देने योग्य है--जो सुप्त हैँ उसे 
प्रयत्न के द्वारा जाग्रत करने की आवश्यकता हैँ । यह प्रयत्न किस प्रकार किया जाये 
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“यदि मनृष्य को कोई दिव्य कतंव्य पुरा करना है, ऐसा कतेव्य जो उसके योग्य 
हो, तो वह अहिसा है। हिंसा के मध्य में खड़ा हुआ भी वह अपने हृदय की ठेठ 
आन्तरिक गहराई में जाकर बस सकता हैं और अपने चारो मोर के ससार को यह घोषित 
कर सकता हैं कि इस हिसामय जगत में उसका कतंव्य अहिसा है और जिस अश तक वह 
उसे पालन कर सकता है, उसी अभ् तक वह मनृष्य-जाति का भूषण है। अत मनुष्य 
की प्रकृति हिंसा की नही, वल्कि भहिसा की है, क्योकि वह अनुभव के हारा कह 
सकता है कि मेरा आन्तरिक विश्वास है कि में देह नही, वल्कि आत्मन्‌ हूँ भर मुझे 
देह का उपयोग इसी उद्देश्य से करना चाहिए कि आतमज्नान प्राप्त हो 

परन्तु इस निश्चय पर दृढ़ रहना चाहिए । जब मनृष्य अपने अन्तर में खोजता 
है तो उसे पुण्य और पाप दोनों मिलते है । जरथुस्त धर्म में वणित बोह-मनो तथा 
अकेम-मनो दोनो मानस उसमें कार्य करते रहते है । मनृष्य का अपना अत करण इसके 
लिए पर्याप्त नही है हाठाकि वह भी उसके आन्तरिक चँतन्य का ही रुप है । गाधीजी 
ठीक ही कहते है--/ “अन्त करण सबके लिए एक-सी वस्तु नही है ।” तो मनृष्य के 
अन्त करण की सहायता करनेवाली कौनसी ज्योति होनी चाहिए ? एक निर्भान्त 
धर्मयुद ? कोई श्रुति ? गावीजी के लेखो के मूलमत्र जैसा वचन देखिए--- 

“में इस बात का दावा नहीं करता कि मेरी मार्गे-प्रदशिता तथा आन्तरिक प्रेरणा 
- निर्भान्त हैं। जहाँतक मेरा अनुभव हैं, किसी भी मनृप्य का यह दावा करना कि चह 
: निर्भान्त है, मानने के योग्य नही है, क्योकि आन्तरिक प्रेरणा भी उसीको हो सकती 
है जो इन्हों से मुक्त होने का दावा करे और किसी भी अवसर पर यह निरुचय करना 
कठिन है कि इन्द्व मुक्त होने का दावा ठीक है या नहीं। अत नि्भौन्ति का दावा 
सदा एक भयकर दावा रहेगा। परन्तु यह वात नहीं है कि इससे हमारे लिए कोई 
सार्ग ही न रहा हो! ससार के ऋषि-महंपियों के अनुभवों का सचित कोप हमको 
प्राप्त हैं तथा भविष्य मे सदा प्राप्त होता रहेगा । इसके सिवा मूल सत्य अनेक नही 
7है, केवल एक ही मूल सत्य है, और वह स्वय सत्य ही है । जिसका दूसरा रूप अहिसा 
« है। परिमित ज्ञानवाली मनृष्य-जाति सत्य और प्रेम का पार पूर्णछूप से कभी नही पा- 
सकेगी, क्योकि ये स्वयं अपरम्पार हैँ | परन्तु हमे अपने मार्गप्रदंशन के लिए उसका 
काफी ज्ञान है । हमें अपने मार्ग प्रदर्शन के लछिए उसका काफी ज्ञान हैं। हम अपने 
कार्यो में भूल करेंगे और कभी-कभी भयकर भूल करेगे। परन्तु मनुष्य एक स्वशासित 
प्राणी हैँ और स्वशासन में आवश्यक रूप से भूल करने का अधिकार भी उतना ही 
शामिल हैँ जितना, जितनी वार वे भूले हो उतनी ही वार उनकी सुधारने का ।” 
क्या गावीजी ने भूले की है ? भूले सबसे होती है । परन्तु भयकर भछो के किये 
जाने में मुरय कारण क्या है ? सब मनुष्य भूल करते है, परन्तु इन भूलो को पहचानने 
की शक्ति कितनों में है ? और इसके अतिरिक्त कितनो में इत्तनी साहसपूर्ण मन शक्ति 
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है कि जो भूछो को स्वीकार करले । गाधीजी के स्वात्म-योग-युक्‍त होने का एक लक्षण 
यह है कि उनका स्वभाव हूँ कि वह निष्कपट रूप से अपनी भूलों को स्वीकार कर 
लेते है । दुसरा लक्षश यह है कि वह अपने अनुयायियों के दोपो को अथवा अपने 
कुटुम्वियो के अपराधों को अथवा अपने राजनेतिक दल की कमजोरियो को निर्भयता- 
प्रवेक जाहिर कर देते है । वह अपने सहवभियों के धामिक दोषों को प्रकट करने से 
नही डरते । जो स्वय अपने ही शरीर की शतानी शक्तियों के विषय म लिखकर अपना 
ही असलीरूप जनता के सामने रखने में सकोच नही करता, जैसाकि उसमे 'मेरे सत्य के 
प्रयोग अथवा आत्म-कथा' में किया तो, वह एक शक्तिशाली साम्राज्यभाही सरकार को 
जैतानी' कहने से क्यो डरे ? 

पूर्वोक्त मूलमत्र में हमको उनके स्वश्ासन के अदर्श की झाकी मिलती है । जो 

मनुष्य स्वयं अपने ऊपर शासन कर सकता हैँ, वह सबसे उच्च श्रेणी का सुधारक है। 
यह आदशे गाधीजी की फिलासफी का आधार हुँ । आ्थिक सुधार, राजनैतिक सुधार, 
सामाजिक सुधार,धामिक सुधार,ये सब व्यक्तिगत सुधार के व्यापकरूप है। उदाहरणार्थ 
सबसे प्रत्यक्ष सुधार--अर्थात्‌ आथिक सुधार---के विपय मे वह कहते हे-- 
“भारत की आशिक स्वतन्त्रता का अर्थ में यह लेता हूँ कि प्रत्येक व्यक्ति, चाहे 
वह स्त्री हो या पुरष, स्वयं अपने सजग प्रयत्त से अपनी आर्थिक उन्नति करे ।” 
इस सजग प्रयत्व मे उस मनुष्य का अपने समाज का सपके भी सम्मलित है। ५ 
इस आथिक समस्या का राष्ट्रीय पहलू बडे अच्छे ढग से समझाया गया हैँ | वह फिर 
कहते हे--- 
“वास्तविक समाजवाद हमको अपने, पू्वंजो से विरासत में मिक्ता हैं जिनका 
उपदेश है--- 
सर्वे भूमि गोपाल की, या में अठक कहा ? 
जाके मन में अटक है, सोई अटक रहा। 
गोपाल' शब्द का शाव्दिक अर्थ है वाला । इसका अर्थ परमेश्वर भी है। आधुनिक 
भाषा में इसका अर्थ है राज्य, अर्थात्‌ जनता । आज भूमि जनता की नही हैं यह वात, « 
खेद है कि, ठीक हैं । परन्तु भूल इस देश की नही है । भूल उनकी है जिन्होंने इर्स 
उपदेश का पारून नही किया हैं ।” 

“जिस समाज में मनृष्य रहता हैं और उसपर अपना प्रभाव डालता हैं उसके 
तथा उस मनृष्य के बीच का सम्बन्ध कौटुम्विक सम्बन्ध हैं । “यह विश्वास करने का 
कोई कारण नहीं है कि कुटुम्वो के लिए तो एक न्याय है तथा राप्ट्रों के लिए दूसरा ” 
अत सार्वजनिक कर्म का एक अत्यन्त व्यावहारिक तथा महत्वपूर्ण नियम इस प्रकार 


चतलाया गया है--- 
“सार्वजनिक सत्याग्रह के प्रत्येक उदाहरण की परीक्षा उसी भाँति के एक 
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कौट्म्विक प्रइन की कल्पना के द्वारा होनी चाहिए ।” 
अर्थात्‌ सार्वजनिक मामलो को निपटाते समय प्रत्येक व्यक्ति को समस्त मानव- 
समाज को अपने कुटुम्व के रूप में देखता चाहिए। तब एक आदर्श सद्गृहस्थ जो 
परम दया-धर्मं का पालन करना चाहता है, चोरो, वदमाशो, हरामखोरो इत्यादि के 
साथ कैसा वर्ताव करे ? श्रेप्ठ आये जातियाँ डिक्टेटरो तथा घृणा करनेवालो का क्‍या 
करे ? उत्तर यह है । क्रान्ति करो परन्तु “उसमें हिंसा का अब न हो ।” क्या कोई 
मनृष्य या जाति आततायी को अपने ऊपर आ जाने दे ? इस उचित प्रश्न के उत्तर 
में गाबीजी ने समस्त मनृष्य-जाति की सेवा की हैं और कर रहे है । 
उत्पन्न होनेवाली परिस्थितियाँ इतने प्रकार की हो सकती है कि उनकी गिनती 
नहीं की जा सकती । कौट्म्विक सम्वन्धों में भी अहिंसा का पालन करने के लिए ज्ञान 
की आवश्यकता है । सत्याग्रह के व्यवहारविज्ञान के अनुसार किसी विशेष परिस्थिति 
को किस प्रकार सभाला जावे ? जिन्होने थोड़े समय के लिए भी इसका प्रयत्न किया 
है, वे इस वात की साक्षी दे सकते हे कि यह कोई आसान बात नही है, परन्तु उस 
कौम का काम तो और भी अधिक पेचीदा हैँ, जो अहिसा अथवा सत्याग्रह के आधार 
पर जीने तथा पुष्ट होने का आयोजन करती है । दक्षिण अफ्रीका में जो परिस्थतिरयाँ 
उत्पन्न हुई, और भारत में वे जिस प्रकार उत्पन्न होती रही हे, उनका मुकाविला करने 
_ में गावीजी वदी का प्रतिरोध नेकी से, घूँसे का मुकाबिला शान्तिपूर्ण हृदय से, करने 
“क्री तरकीव निकाल रहे हे । केवल जाने हुए सार्वेजनिक मामलो में ही नहं", वल्कि 
ख़ानगी तथा व्यक्तिगत जीवन में भी, प्रति सप्ताह, वास्तविक कार्य-व्यवहार में, 
गाधीजी यह बतलाते रहे हे कि सत्याग्रह के चक्र को किस प्रकार चलाया जावे | 
उनका प्रिय चर्खा इसी चक्र की एक स्थूल अभिव्यक्ति है। 
हमारे इस आवुनिक युग की सस्क्ृति की सहानुभूति अहिसा अथवा सत्याग्रह के 
साथ नही हैँ, न हो सकती हूँ । परन्तु आधुनिक सभ्यता की असफलता तो स्पष्ट 
हदिखलाई दे रही है और विचारवान्‌ सुधारक इस वात को स्वीकार करते हैँ कि यदि 
“ इस सभ्यता को डूबने से बचाना है तो इसके काम करने के कितने ही प्राचीन मार्गों 
को, जीवन के कितने ही ढगो तथा तरीकों को, छोड देना पडेगा | 
ऐसे लोग क्या करे ? 
सत्याग्रह-शास्त्र के सिद्धातों का अध्ययन प्रारम्भ करदे और जब मस्तिष्क में 
इसका स्पष्ट चित्र बन जावे तब अपनेको अनुशासन में छावे । बुराई की तीन 
शक्तियाँ हें--ससार मे ही नही, वल्कि मूलत व्यक्ति मे | इसलिए 'काम,' “क्रोध! 
'लोभ' ये ससार में फूलते-फलते हे । ससार राप्ट्रो मे बेटा है और राष्ट्रो द्वारा इन्हे 
पोषण मिलता है। प्रत्येक जाति मे ये वर्ग-युद्ध तथा तबाही उत्पन्न कर देते हे, 
परन्तु इनकी असलो जड व्यवित में होती हैं। जब किसी मनुष्य के अन्दर ही ये 


१६ 


के 
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शक्तियाँ क्रियाशील होकर उसकी जगञान्ति को नष्ट करदे, उसके मस्तिष्क में गडबड 
उत्पन्न करदे, उसके हृदय को समस्त मानव-मण्डल के विरुद्ध नही तो उसके अधिकाश 
व्यक्तियों के विरुद्ध कठोर बना दे, तो वह मनृष्य ससार मे शान्तिपुर्वंक नही रह सकता । 

वह प्रधान गुण, जो प्रत्येक सच्चे सत्याग्रहियो के आचरण का सिद्धान्त है, साहस 
है । इस साहस का उपयोग केवल अपनी ही नीच प्रवृत्ति का मुकाबिला करने में नही, 
बल्कि उन लुभावनी वस्तुओ के विरुद्ध भी करना चाहिए जो ऐसे ससार में उत्पन्न 
होती है, जहाँ 'काम” को गलती से प्रेम मान लिया जाता है, तथा लोभ जीवन की 
प्रतियोगिता का एक आवश्यक बल बनकर फूछता-फलता है, जहाँ वे ही सफल 
प्रतियोगी जीवित रहने के योग्य होते हे जो अपने प्रतिद्वन्दियो के विरुद्ध क्रोध के बल 
का प्रयोग करते हे--उसका वेष चाहे जितनी खूबी के साथ बदल दिया गया हो | 
हमको पग-पग पर आत्मा के उस साहस की आवश्यकता होती है जो हमारे तथा 
हमारी विश्वात्मा से अभिन्न अन्तरात्मा के एकीकरण से उत्पन्न होती है । 

सत्याग्रही का मार्ग कायर का मार्ग नही हैँ। इस बात पर गाघीजी ने इतना 
जोर दिया है तथा इसने कितने ही यूरोपियनो को असमजस में डाल दिया है, भत 
इस सम्बन्ध में गावीजी के ही शब्दो को उद्धुत करना श्रेयस्कर है--- 

“में यह पसन्द करूँगा कि भारतुवर्ष अपने गौरव की रक्षा के लिए शास्त्रों का 
सहारा ले, वजाय इसके कि वह कायरता के साथ स्वय अपने ही गौरव को असहाय७ 
की भाँति मिट्टी मे मिलता देखे । 

“यदि हम कष्ट-सहिष्णुता के वल से अर्थात्‌ अहिसा से, अपनी, अपनी स्त्रीजाति 
की तथा अपने देवालयो की रक्षा नही कर सकते तो, यदि हम मनपष्य हे तो, हममे 
कम-से-कम लडकर इनकी रक्षा करने की योग्यता होनी चाहिए।” 

कुछ दिन हुए, कुछ चीनी अतिथियो के प्रइनो के उत्तर में गाधीजी ने बतलाया 
था कि बतौर एक राष्ट्र के अव चीन के लिए समय नही रहा कि अहिंसा का संगठन 
करे और जापान चीन में जो खराबी फैला रहा है, उसका मृकाविला करे। शान्ति 
की सेना एक दिन में तैयार नहीं की जा सकती हैं और उसके सिपाही जितनी शीघ्रता 2 
से वन्दूक चलाने के भद्दे कौशल को सीख सकते हे उतनी शीघ्वता से बुराई का मुका- 
करने की उदात्त कला को नहीं सीख सकते । चीन में केवल व्यक्ति अहिसा का पालन 
कर सकते है और यदि स्वर्गीय साम्राज्य * के लोग पर्याप्त सख्या में सत्याग्रह के सच्चे 
स्वर्गीय विज्ञान को सीखना तथा पालन करना सीख ले तो समय आनेपर-और समय कभी 
भी आ सकता है--वे चीन की आत्मा को बचा सकेगे । गाधीजी ने समझाया कि “किसी 
राष्ट्र की सस्कृति उसकी जनता के हृदयो तथा आत्मा में निवास करती हैं . | जापाव 
तलवार के जोर से दवा न पीनेवालो के गले में ज़वरदस्ती दवा नहीं डाल सकता । 

१ चौनवाले अपने देश को स्वर्गीय साम्राज्य कहते है--सपादक 
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उन्होने अपने अतिथियों से कहा कि आप अपने देगवासियों से कहे---/' जापान 
के लोग हमारी आत्मा को भृष्ट नहीं कर सकते | यदि चीन की आत्मा को हानि 
पहुँची तो वह जापान के द्वारा नही पहुँचेगी ।” यह सत्य सब राष्ट्रो पर छागरू होता 
है, परन्तु ऐसे भी राप्ट्र है, जैसे इग्लैण्ड, जो जल्दी से भान्ति की फौज खडी करके 
अपने घर का वन्दोवस्त कर सकते है, और इस प्रकार द्सरे छोगो को बचाने में 
सहायक हो सकते है । यदि इग्लंण्ड का शस्त्र-निर्माण का कार्येक्रम- दूसरे लोगो को 
नकल करने के लिए प्रेरित कर सकता हैँ, तो सत्याग्रह के पालन में उसका संगठित 
प्रयत्त दूसरों को भी ऐसा ही करने की स्फूर्ति क्यों नही दे सकता ? उसे उचित है 
कि वह “सीघे-सादे तथा दिव्य जीवन से उत्पन्न होनेवाले बान्ति के मार्ग” पर चलने 
का सगठित आयोजन करे | 


4 ० 
+ है. व बट 


हिन्दू-मुस्लिम एकता के लिए गांधीजी का अनशन 
रेवरेण्ड फॉस चेस्टकॉट, एम ८, एला-एल डी 
[ भारत के छाट पादरी और छॉर्ड विशप, कलकत्ता ] 


मुझसे श्री मोहनदास करमचन्द गाधी के जीवन और उनके कार्य के किसी पहलू 
की महत्ता पर सक्षेप में कुछ लिखने को कहा गया है । में समझता हूँ उसके उत्तर में 
में सितम्बर १९२४ में उन्हें जिन कारणों से इककीस दिन का उपवास करना पडा 
और उसके जो परिणाम हुए, उनका वर्णन करने से वढ़कर और कोई कार्य नहीं कर 
सकता । 
उस व के ग्रीष्मकाल में हिन्दू-मुस्लिम तनाव भयावह स्थिति तक पहुँच गया 
”था । इसका आशिक कारण था वह जुद्धि आन्दोलन, जो स्वामी श्रद्धानन्द ने दिल्ली 
“ के आस-पास के नव-मुस्लिमों में आरम्भ किया था। महात्मा गावी के लिए, जैसाकि 
उन्होने कहा हैँ, गत तीस वर्षों से हिन्दू-मुस्लिम एकता चिता का एक प्रमुख विपय 
रहा है, इसलिए यह साम्प्रदायिक सघर्प उन्हे अत्यन्त क्लेश का कारण था। ज्यो-ज्यो 
एक के वाद दूसरा दगा होता जाता था, उसका क्लेश वढता जाता था| यहाँतक कि 
अन्त में १७ दिसम्बर को उन्हे यह प्रेरणा हुई कि उन्हे इक्कीस दिन का उपवास करना 
चाहिए । इस पर ल्खिते हुए उन्होंने कहा था--“मेरा प्रायश्चित्त अनिच्छापूर्वक किये 
गये अपराधों की क्षमा के लिए की गई एक दु खित हृदय की प्रार्थना है ।” इस तरह 
उन्होने, जिर्न अपराधों के लिए हिन्दू दोपी थे, उनसे अपने को सम्बन्धित किया और 
उनकी जिम्मेदारी अपने पर ली । उन्होंने कहा--“एक-दूसरे के धर्म की निन्‍दा करना, 
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अन्धाधुन्ध अथवा गैर-ज़िम्मेदाराना वक्तव्य देना, असत्य कहना, निर्दोष व्यक्तियों के 
सिर फोडना और मन्दिरों अथवा मस्जिदो का अपवित्र किया जाना, ईश्वर के अस्तित्व 
से इन्कार करना है ।” जब उन्होने अपने मित्रो पर अपना अनशन करने का विचार 
प्रकट किया तो उनका उपवास छडाने की हर तरह कोशिश की गई, लेकिन चाहे उसका 
परिणाम कुछ भी हो, वे अपने निश्चय के पथ से विचलित न होने का राम का उदाहरण 
देकर अपनी वात पर अडे रहे । १८ सितम्वर को उनका उपवास शुरू हुआ और उसी' 
दिन हकीम अजमलखा स्वामी श्रद्धानन्द और मौ० मोम्मदअली ने सब प्रकार के राज- 
नैतिक विचारो के प्रमुख हिन्दुओ और मुसलमानों और दूसरी जातियो, यूरोपियन और 
हिन्दुस्तानी दोनो के नाम एक पत्र लिखा, जिसमें उन्हे बहुत जल्दी-दिल्ली में होनेवाली 
शाति-परिषद्‌ में भाग लेने के लिए निमत्रित किया था | करीब तीन सौ व्यक्तियों ने 
जिनमे दोनो जातियो के अधिकाश नेता शामिल थे, निमन्त्रण स्वीकार किया, क्योंकि 
भारत के सब वर्गों के छोगो में गराधीजी के प्रति अग्राध और स्नेहपूर्ण आदर-भाव था, 
राष्ट्रीय सम्पत्ति के रूप मे गाधीजी का जो अमूल्य मूल्य था और उपवास में उनके 
जीवन के खतरे में पडने की आशका थी ही, अत उसके कारण को दूर करने में जो 
भी प्रयत्त सम्भव हो करने के लिए सब इकट्ठ हुए | गाधीजी ने खुद अपने मित्रो से 
कहा था, “ मेने यह उपवास मरने के लिए नही, बल्कि देश और ईदवर की सेवा में 
उच्चतर और पवित्रतर जीवन व्यतीत करने के लिए किया है । इसलिए अगर में ऐसे » 
सकटकाल के निकट पहुँचा (जिसकी कि एक मनुष्य की नाई बोलते हुए में किसी प्रकार 
की कोई सम्भावना नही देखता) जबकि मृत्यु और भोजन दो में से किसी एक को 
चुनना होगा, तव निश्चय ही में उपवास भग कर दूँगा ।” अन्त मे २६ सितम्बर को 
सगम थियेटर मे श्ञान्ति-परिपद्‌ का अधिवेशन आरम्भ हुआ । विस्तृत जन-समूह मच 
के सामने खुली जमीन पर बैठा था , मच पर यीज के यूठी लटकते हुए दृश्य का 
परिचायक एक घुधला-सा पर्दा लटका हुआ था, और मच के एक ओर गादी पर 
गाधीजी का मढ़ा हुआ एक बडा चित्र रक्खा था । स्वागताध्यक्ष मौ० मोहम्मदअली नें 
उपस्थित सज्जनो का स्वागत किया और सक्षेप में परिषद्‌ का उद्देश्य बतलाया |“ 
इसका क्षेत्र सीमित था और वह था साम्प्रदायिक झगडो के धाभिक कारणो पर विचार 
करना । यह तो ज्ञात ही था कि इन झगडो के राजन॑तिक और आर्थिक कारण भी हैं, 
पर उनपर बाद को विचार किया जाने को था । प० मोतीलछाल नेहरू सर्वंसम्मति से 
परिपद्‌ के सभापत्ति चुने गये । कुछ प्रारस्मिक भाषणों के बाद इस परिपद्‌ का पहला 
काम था करीब अस्सी सदस्यों की एक ' विपय निर्वाचिनी समिति ” नियुक्त करना 
जो एक छोटी समिति के द्वारा बनाये गये मसविदो को प्रस्तावों के रूप में तैयार करने 
की म्रय ज़िम्मेदारी ले ले। 

परिपद्‌ की कारंवाई शुरू होने के पहले गाधीजी ने क सन्देश भेज कर इस 
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बात पर जोर दिया था कि “जिस चीज़ की जरूरत है वह है हृदय की एकता | प्रत्येक 
व्यक्ति ने सत्य को ज॑सा देखा-समझा हो उसे वही कहना चाहिए । यहातक कि अगर 
इसमें दूसरो के उपासना-स्थानों को अपविन्र करना भी गासिल हो तो उन्हें वह भी 
वैसा ही कहना चाहिए । में उनकी इस ईमानदारी की क॒द्र करूँगा, हालाकि इससे में 
यह जान ढूँगा कि उस हालत में अपने इस अभागे देश के लिए शान्ति नही है ।” 

सभापति की ओर से रक्खा गया बह प्रस्ताव सर्वेसम्मति से पास हुआ जिसमें 
गांधीजी के धर्म में “मन. पूत समाचरेत्‌” के सिद्धान्त को स्वीकार और उपासना-स्थानों 
के अपवित्र किये जाने, सच्चे दिल से और ईमानदारी के साथ अपना घर्म-परिवर्तन 
करने के कारण किसी भी व्यक्ति के सताये जाने और जवर्दस्ती धर्मान्तरित किये जाने 
की निन्‍दा की गई थी । 

परिषद्‌ के आरम्भ होने से पहले चारो तरफ से इस वात की तरफ हमारा ध्यान 
दिलाया जारहा था कि हिन्दू-म्‌स्लिम-एकता प्रस्ताव पास कर लेने से नही, वल्कि एक 
मात्र हृदय-परिवर्त्तत से ही होसकती हैं । और शुरू के दिनो के वाद-विवाद पर दृष्टि 
डालने से, मुझे मालूम हुआ कि, धीरे-बीरे वही हृदय-परिवर्तन हो रहा है। पर जिस 
समय हमने विपय-निर्वा चिनी समिति में छोटी कमेटी द्वारा तैयार किये गये प्रस्तावों 
पर विचार करना शुरू किया, भावो की कटुता औौर तीव्रता एकदम स्पष्ट दिखाई देने 
लगी जिसके साथ-ही-साथ गहरे सन्देह की भावना लगी हुई थी। सद्भावना प्रदर्शित 
करनेवालों को अविश्वास की दृष्टि से देखा जाता था और उदारतापूर्वक बढाये गये 
हाथ को बदले में अधिक लाभ उठाने की चाल समझा जाता था । लेकिन पाँचवे दिन 
स्पिरिट में एक निश्चित परिवर्तेव दिखाई दिया और जब मौलाना अबुलकलाम आज़ाद 
के अपना भाषण समाप्त कर चुकने के वाद, जिसकी कि उत्कृष्ट वाग्मिता और भावों 
की उदारता के कारण मृक्तकण्ठ से प्रशसा हुई, एक प्रग्नकर्ता ने उनसे पूछा कि बदले 
में उन्हें क्या-क्या रिम्ायते मिलने की आशा है, तो सभा में चारो तरफ से उसके 

£ प्रति तिरस्कारपुर्ण आवाणे उठने लगी। यह स्पष्ट दिखाई देने लगा कि बदले की 

पुरानी भावना का स्थान सहिष्णुता की भावना लेती जा रही है और घामिक विव्वास 
और रीति-रिवाजों के मतभेद उचित सम्मान के योग्य समझे जाने हगे हूँ । बहस के 
शुरू में वक्ता मुस्यत अपने अधिकारों पर ज़ोर देते थे, लेकित अब उनमें अपनी 
जिम्मेदा रियो और अपने आवश्यक कर्तव्यों की भावना दिखाई देने छमी । 

उपवास के ग्यारहवे दिन गाधीजी की हालत कुछ चिन्ताजनक हो गई और बैठक 
के बीच ही मुझे श्री सी एफ एण्डरूज्ञ का जरूरी पैगाम मिला कि में फौरन आजाऊँ। 
मेने रास्ते में डॉ० अब्दुल रहमान को अपने साथ ले लेना मृतासिव समझा और उन्होने 
उस जाम को और जाँच करने को कहा। इस बीच परिपद्‌ काफी देर तक रुकी रही । 
तबतक गाघीजी ने श्री एण्डरज़ को और मुझे उनकी शाम की प्रार्थना के समय हम 
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ईसाइयो का प्रसिद्ध अँग्रेज़ी भजन, जो इधर असे से उनका प्रिय भजन था, गाने को 
कहा । वह है --- 


हे 


लिये चलो ज्योतिमंय, मुझको सघन तिमिर से लिये चलो ! 
रात अंधेरी, गेह दूर है, मुझे सहारा दिये चलो !! 
थामों ये मेरे डगमग पग, 
दूर दृध्य चाहे न लखें दृग-- 
मुझे मल हैं देव, एक डग। 
कभी न मेने निस्सहार हो साभा--“मुझको लिये चलो !! 
निज पथ आप खोजता-लखता ! पर तुम अब तो लिये चलो ! 
लिये चलो, उयोतिर्सय मुझक्को सघन तिमिर से लियें चलो ! 
प्यारा था मुझको जगसग दिस 
हेय मुझे थे ये भय अनगिन 
महकार से गया सभी छिन 
मेरे पिछले जीवन को प्रिय, मन में रखकर अब न छलो ! 
लिये चलो, ज्योतिर्मंय, मुझको सघन तिमिर से लिये चलो 
जबतक हैं तेरा बल प्विर पर, 
हेंगा से गतिशील निरन्तर, 
बीहड-दलूदल, शैलअूूय पर, 
तबतक, ज्वतक रात अधेरी रम्य उषा में आ बदलो, 
चिरप्रिय खोये देवदृत वे, मुसकाते फिर मुझे मिलो 
लिये चलो, ज्योतिर्मय मुझको सघन तिमिर से लिये चलो ! * 


१ मूल अंग्रेजी भजन इस प्रकार है *-- 
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कमरे का मन्द प्रकाश, पलग पर सहारे से अघलेटी' वह दु्वेलू-मूति |--एक 
विलक्षण मर्मेस्पर्शी दृष्य था । 

डाक्टर की रिपोर्ट मिलने पर खैर निदिचिन्तता हुई । कष्टदायक लक्षण निश्चित 
रूप से कम हो गये थे, और भय का कोई कारण नहीं रह गया था ! 

परिषद्‌ के परिणामों का चारों तरफ हादिक समर्थंव के साथ स्वागत हुआ, 
यद्यपि यह आम धारणा थी कि हिन्दू-मुस्लिम एकता स्थापित होने का काम समय लेगा। 
८ अक्तूबर को मनाये गये 'एकत्ता-दिवस' पर कलकत्ता के 'स्टेट्समेन” मे जिन बहुतसे 
प्रसिद्ध लेखको के सन्देश प्रकाशित हुए थे, उनमें एक लेखक ने बड़ी अच्छी तरह इस 
बात को व्यक्त किया था | लिखा था--/जहाँ सुस्पष्ठ और प्रवल राजनैतिक युक्तियाँ 
संवेथा असफल हुई, वहाँ गाँधीजी के उपवास से उत्पन्न धामिक भावनाये सफल होगई। 
लेकिन लाखो आदमियो में सहिष्णुता से काम लेने की आदत डालने का कही अधिक 
कठिन कार्य अभी वाकी पडा है ।” बाद की राजनंतिक घटनाओं के कारण, जिन्होने 
राजनैतिक और आशिक तनातनी को और अधिक बढा दिया है, यह कार्य सरलू नहीं 
होसका । अगर शान्ति का राज्य स्थापित करना हैं तो गाधीजी ने जिस, मानवमात्र 
के हृदय मे ईश्वर को प्रस्थापित करने के उद्देश्य से उपवास आरम्भ किया था, वह 
अवश्य पूरा किया जाना चाहिए, क्योकि एकमात्र इसी तरीके से मनृष्य की परस्पर 
विरोधी इच्छाओ को ईइवर की एक सर्वोपरि इच्छा के नियत्रण मे लाया जा सकता है। 


» भष्ट ; 


महात्मा गांधी और कर्मण्य शान्तिवाद 
रेबरेण्ड जेक सी. बिंसलो, 
न [ पूना और लन्दन ] 


महात्मा गाधी के चरित्र और शिक्षा से छुद मुझको जो प्रेरणा मिली है, उसके 
सम्बन्ध में में बहुत कुछ लिख सकता था । उत्तके साथ परिचय मेरे जीवन का एक परम 
सोभाग्य हैं। लेकिन इस सक्षिप्त लेख में मे सिफे एक विषय पर जोर देना चाहता हें, 
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और वह यह कि उन्होने ससार को इस तरह का शान्तिवाद वतलाया है, जो सचमूच 
युद्ध का स्थान ले सकता हैं । 
वह शान्तिवाद, जैसा कि पश्चिम मे अक्सर प्रकट हुआ है, सफलता-पूर्वक युद्ध 
प्रणाली का स्थान नही लेसकता । अवश्य ही युद्ध का निषपेघ करने मे और अपने इस 
विश्वास में वह सही है कि युद्ध विजयी और विजित दोनो ही के लिए समानरूप से 
केवल और अधिक तबाही ही लाता है । उसका यह प्रतिपादन भी सही है कि अहिंसा 
का मार्ग उच्चतर मार्ग है। लेकिन पश्चिमी शान्तिवाद में एक दोष यह है कि उसमे 
बुराई के मुकाविले मे सुदुद और सफल आक्रमण करने की शक्ति नही है । वह बडी 
आसानी से निष्क्रितता मे डूब जाता है । जिन लोगो का खून अत्याचारों के खिलाफ 
गुस्से से उवल रहा है और जो हमलो को रोकने का कोई उपाय करने के लिए उतावले 
होरहे हे, वे शान्तिवादी को ऐसी ज्यादती के सामने आत्म-तुष्ट और निकम्मा बनता 
बैठा मानते हे (और उनका ऐसा मानना सर्वंथा अनुचित भी नही है) | उनकी दृष्टि 
मे श्ान्तिवादियों का तरीका ऐसे कामो का मृकाविला करने की आशा नही दिलाता 
जैसे इटली का अवीसीनिया पर आक्रमण अथवा जमेंनी में यहुदियों के खिलाफ अमर 
में लाये गये तरीके । यही कारण हैं कि अपने पीछे उच्च नेतिक बल होने का दावा 
करने पर भी वस्तुत पश्चिमी शान्तिवाद को सच्चे ईसाइयो तक का पूर्ण या व्यापक 
समर्थन प्राप्त नही है । शान्तिवादी आमतौर पर यह धारणा बना लेता हैँ कि वहसख्यक 
ईसाई उसके मार्ग का परित्याग इसलिए करते हे कि वह जो नैतिक माँगे करता हैं, 
वे उनके लिए बहुत ऊँची है । जबकि वास्तव में बहुत से उसका परित्याग इस कारण 
करते हे, कि उनकी नज्जरो में वे माँगे बहुत नीची दिखाई देती है। कई ईसाइ्यो की 
दृष्टि मे शान्तिवादी नैतिक अपराधो के प्रति ऐसी उदासीनता रखने के अपराध के 
अपराधी है, जो कि सत्यनिष्ठता और प्रेम के उच्चतम आदर से गिरी हुई है। मगल- 
मय ईश्वर अमगल और क्रनीति के साथ कभी समझौता नही करता है और उन 
ईसाइयो की शान्तिवा दियों से मॉग है कि उनमे भी बूराई के प्रति ऐसे ही प्रवल विरोध' 
के भाव की झलक मिलनी चाहिए। ' 
इसी रूप मे महात्मा गाधी की आक्रामक शान्तिवादिता पश्चिम के साधारण 
शान्तिवाद से उच्चतर सिद्ध होती हैं । अवश्य ही गाघीजी के सत्याग्रह मे भान्तिवादी 
का चाहा हुआ अहिसा का सारा तत्त्व मौजूद है, और वह तत्त्व सर्वोच्च और सर्वाधिक 
सक्रियरूप में है । गाधीजी लिखते हे “अग्रेज़ में 'अहिंसा' शब्द का वास्तविक अनुवाद 
'प्रेम या उदार हृदयता' है ।” “अपने सक्रिय रूप मे अहिंसा का अर्थ है विशाल-से- 
विद्वाल प्रेम, वडी-से-वडी उदार हृदयता ।” “'मेरे लिए ईइवर को जानने का एकमात्र 
उपाय है--अहिंसा, प्रेम ।” विरोधी के प्रति केवल सब प्रकार की हिंसा से ही नहीं, 
बल्कि सव प्रकार की दुर्भावनाओ और कदु विचारों से भी दूर रहना तथा प्रेम और 
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आत्मपीडन के द्वारा उसे जीतने की लगातार कोणिंग करना सत्याग्रह का सार हैँ । 
इतने पर भी सत्याग्रह अपने में निर्भय आक्रामक गुण भी रखता हैँ । वह गुण है वृराई 
के विरोव में अपने पास के आत्म-वछ का अधिक-से-अधिक प्रयोग, और वह हक्ति 
जब तक उस बुराई पर विजय प्राप्त नही कर लेती, चैन नहीं छेगी चाहे उसकी 
प्राप्ति के लिए जरूरत हो तो मौत भी मिले । 
भारत पर अग्रेज़ों के आधिपत्य को एक अभिञाप, और उसे अपने देश और खुद 
अँग्रेज़ो के लिए हानिकर मानकर गाघीजी ने अपने-आपको अपनी आत्म-शक्ति को 
पूरे ज़ोर के साथ अँग्रेज़ी राज के अन्त करने के लिए लगा विया । विदेशी के प्रति घृणा 
न रखते हुए, उसके प्रति एकमात्र प्रेम और सदूभावना रखते हुए भी अपने इसी 
विश्वास के कारण वे विदेणी जुए को उखाड फेंकने के लिए डटकर खडे हो गये । 
उन्होंने अपने देश-भाइयो को पदिचमी आधिपत्य की नैतिक बुराइयो के मुकाबिले में 
बिना विरोध किये निष्क्रिय होकर वैठ जाने की सलाह नहीं दी । वरन्‌ इसके विपरीत 
उन्होंने अपनेको इस 'गृलाम-मनोवृत्ति' को तोडने में गा दिया, जिसे वह नैतिक दृष्टि 
से बलात्‌ विरोव से भी गिरा हुआ समझते थे, और अपने अहिसात्मक असहयोग के द्वारा 
उन्होने भारत को स्वतन्त्रता-प्राप्ति का एक ऐसा उपाय बतलाया जिसमें एक ही साथ 
बंदी को ललकार थी और घृणा का लेश न था । इसमें विदेशी शासन पर हिंसात्मक 
युद्ध के जैसी निश्चित दृढता के साथ प्रचण्ड आक्रमण की आवश्यकता होती है और 
इतने पर भी वह चाहता है कि इसमें भाग लेनेवालो में उच्चतम भआत्मानृशासन, स्वय 
कप्ट्सहन और प्रेम का भाव हो । 
यह ध्यान रखता चाहिए कि सत्याग्रह का यह तरीका ईसा के तरीके के बहत- 
कुछ समान है । महात्मा गावी ने ईसा-मसीह को '“सत्याग्रहियों का राजा' माना है। यह 
सच है कि ईसा ने अपने को रोमन आधिपत्य मिटाने के काम में कभी नहीं लगाया | 
उन्हें विदेशी आधिपत्य की बुराइयों के मुकाविले अपने ही छोगो और नेताओ के पाप 
व अपराधों का अधिक खयाल रहा । लेकिन इन पापो के खिलाफ उन्होने कडे-से-कडा 
:* विरोध प्रदर्शित किया, जिसके परिणाम में अन्त में उन्हे अपनी जान तक देनी पडी। 
इतने पर भी इन पापो के भागियो ऊे प्रति उन्होने जो प्रेम प्रदशित किया उसमें कभी 
भी हिचकिचाहट नही आई, वल्कि वह अधिक बढा ही, और अत मे तो उन्होंने उनको 
ओऔर सव मनुष्यों के हृदय को जीतने और उनका उद्धार करने के लिए उनके हाथो 
प्रसन्नतापूर्वक चरम सीमा तक कष्ट-सहव कर कठोरतम दण्ड सहा । मेरा विश्वास है 
कि यूरोप को और दुनिया को आज उन बुराइयो के मुकाबिले मे, जिनसे मानव-समाज 
के लिए अकथनीय आपदाओं का खतरा है, निष्क्रिय नही, बल्कि आक्रामक शान्तिवाद 
की जर्रत हैं। वह हूँ ईसा का यह सत्याग्रह, जिसे महात्मा गाघी ने उनसे “पर्वत पर 
के उपदेश” और टॉल्स्टॉय से (साथ ही स्वय अपने हिन्दू धर्मशास्त्र से) सीखा है । 
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यूरोप की आज की हालतो मे इस सिद्धान्त का अमल में लाया जा सकना 
आसान नही हैँ । उदाहरण के लिए, जर्मन और आस्ट्रियावासी यहूदियों के खिलाफ 
जिन दमनकारी उपायो को काम में छाया गया, उन्हे उन उपायो का अहिसात्मक 
मुकाबिला करने के लिए सगठित करना उनके नेताओ के लिए कुछ हलका या आसान 
काम नही होता । यह सर्वथा निश्चित था कि इसका मतलब होता उनमे से कुछ का 
बलिदान । लेकिन ससार में इस प्रकार के बलिदान का जो नैतिक और आध्यात्मिक 
असर होता उसका परिणाम अपार महत्त्व का होता, जैसा कि अभी भी जेलो मे पडे 
हुए जर्मन पादरियों के मूल बलिदान का होरहा है। फिर भी, अगर सत्याग्रह के 
तात्कालिक प्रयोग का समझ में या व्यवहार में आसकना आसान न हो, तो भी स्वय 
उसका सिद्धान्त तो निश्चय ही सब सन्देहो से परे हैं, और मेरे विचार में भावी सकट 
से अधिकाधिक सजग दुनिया के लिए वही अपनेमे एकमात्र कुज्जी या चाबी रखता 
है, जो पागलखाने से मृक्‍्त होकर विवेक और शान्ति के प्रकाश में आने के द्वार को 
खोल सकती है । 
बहुत दिनो से मेरे दिमाग मे यह विचार चक्कर काट रहा है कि क्‍या महात्मा 
गावी के लिए, इस आयु में जब कि वह अपनी सब प्रवत्तियाँ छोडकर अपनी अन्तिम 
मृक्ति के लिए सन्यासी की-सी शान्ति की साधना के अधिकारी है, अपने समस्त जीवन के 
कार्य को सफल बनाने के लिए, अब भी, यहाँ पश्चिम मे, यूरोप के सब राष्ट्रो के 
नेतृत्वहीन उन लाखो-करोडो लोगो का, जो बिना युद्ध और वैर के प्राप्त की गई 
न्याययुक्त और स्थायी सुलह और शान्ति चाहते हे, नेतृत्व करके यह बताने का काम 
बाकी नही हैँ कि हमें कौन-कौन-सा काम और क्या-क्या कष्ट सहन या बलिदान करना 
चाहिए जिससे कि उपर्युक्त शान्ति प्राप्त होसके ? , 
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फूल-मालाये गूंथना एक भारतीय कला हैँ और एक कोरा अग्रेज़ अगर किसी 
महान्‌ नेता की प्रशसा मे श्रद्धा की एक अज्जलि समर्पित करने का प्रयत्न करे तो 
उसमे उसके असफल होने की सम्भावना रहती है । अगर वह किसी खास अहतियात 
और सजीदयगी के साथ लिखता है तो उसमे वास्तविक गणग्राहकता का अभाव दिखाई 
देता है । अगर वह अपनेको अधाघुन्ध प्रशसा के लिए खुला छोड देता है तो उत्तम 
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वास्तविक सचाई का अभाव प्रतीत होगा । फिर भी, मेरी भेट कितनी ही तुच्छ और 
नगण्य क्यों न हो, गाघीजी के इकहत्तरवे जन्म-दिवस पर पहुँचने पर, मे उन्हे चधाई 
देने के निमस्त्रण को अस्वीकार नहीं कर सकता । इससे कम-से-कम उनके भारतीय 
जनता को दिये गये नेतृत्व का मुझपर जो असर पडा, उसके सम्बन्ध में मुझे कुछ कहने 
का मौका मिल जाता हैं । 
इतिहास में मनृष्य की महत्ता आमतौर पर उसके चरित्र और गृण की अपेक्षा 
उसके प्रभाव के विस्तार और पायेदारी से नापी जाती है। यह एक माष हैँ जिसे 
इतिहासकार भूला नही सकता और जिससे कि सावारण बुद्धि का समाधान होजाता है। 
इस तरह के माप से नापे जाने पर--हिठलर, स्टेलिन, भसी लिनी जादि डिक्टेटर आज 
दुनिया के महापुरुष है । खासकर हिटलर कोलोसस ' की तरह हमारी छोटी-सी दुनिया 
पर सवारी गाँठे हुए हैं । आदमियों के मन और जीवन पर उसका ऐसा दबदवा हैं कि 
अगर भीषणता का खयाल न करे तो वह हास्यग्रद ही लग सकता है । इस बात्त से 
इन्कार नहीं किया जा सकता कि उस व्यक्ति मे अवश्य महानता के कुछ तत्त्व हे, 
जिसके कार्यो का इतने सारे लोगो के भाग्यो पर असर पडता हैँ। फिर भी ईसाई के 
लिए इस तरह की महानता न तो परमसाध्य है, न प्रशसनीय । ईसा के समय में 
दुनिया भर में सिकत्दर महात्‌ समझा जाता था। कुशल सेतावी और शाही शासक 
>के रूप मे उसके उल्का के समाच चमकीले एव द्रत जीवन ने मनृष्य की कल्पनाओं 
को प्रभावित और उनकी महत्त्वकाक्षाओं को प्रज्वलित कर दिया था । जूलियस सीजर 
जब तेतीस वर्ष की अवस्था में स्पेन मे सरकारी ख़जानची था, इस ख़यालरू से शोक - 
भिभूत होगया कि यद्यपि में उस उम्र तक पहुँच गया हूँ जिसमे कि सिकन्दर मर गया 
था, फिर भी मैने कोई महान्‌ कार्य नही किया । ईसा के समय के राष्ट्रों में जिनकी 
मिनती महान्‌ राप्ट्रो में की जाती थी, वे वे राष्ट्र थे जिन्होने विस्तृत भूभागों को हडप 
लिया था और वहुसख्यक लोगो पर आसन करते थे । किन्तु ईसा ने हमारे सामने 
ईसरे ही आदर्श रकखे---जो बडा या उच्च होना चाहता हो वह्‌ सेवक बने । मनुष्यों के 
»हुदय में से अभी प्राचीन मूर्ति-पूजा का उन्मूलन नही हुआ, लेकिन जिस तरह सिकन्दर 
ने यूनान और रोम की, दुनिया की, कल्पनाशक्ति को मोह लिया था, उस तरह नेपोलियन 
उन्नीसती सदी के यूरोप पर अपना जादू नही चला सका। ईसा ने विजेता की शान को 
धूमिल किया और सेवक के दर्जे को ऊँचा चढा दिया । ईसा के सब अनुयाइयो की दृष्टि 
में महानता प्रभुताघारियों में नहीं, वल्कि उन छोगो में है जो अपनेको दीव और 
दलितो की सेवा में लगा देते हे। कोढियो के बीच रहनेवाले पादरी डेमीन और 
अफ्रीका मे सेवा के लिए अपना जीवन खपा देनेवाले डेविड लिविगृस्टन जैसे व्यक्ति 
वास्तविक महानता की प्रतिमूि समझे जाते हे । अपने समकालीन व्यक्तियों में 
१ रोड्स हीपस्थ एपोलोदेव की विद्ञाल मूर्ति । 
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लेबराडोर के श्री-डबल्यू० टी० ग्रीनफेल मे, जापान के टी० कागरावा मे और पश्चिमी 
अफ्रीका के प्राचीव जगलो में बसे अलबर्ट स्विट्जर में सच्ची और स्थायी महानता 
दिखाई देगी । 

गाधीजी की यह विशेषता है कि दोनो ही सूचियों मे उनका स्थान है। जो 
लोग राजनैतिक दृष्टि से महान्‌ है, उनकी सूची में भी और जो आध्यात्मिक दृष्टिसे 
महान्‌ है, उनकी सूची मे भी, उनका एक-सा स्थान है । प्राय दोनो तरह की महात- 
ताये एक साथ किसी व्यक्ति में नहीं आती और वास्तव में एक दूसरे के साथ शायद 
आसानी से मेरू भी नही खाती । गाधीजी ने सार्वजनिक विषयो पर और भारत और 
ब्रिटेन के सम्बन्धो पर ऐसा प्रभाव डाला है, कि जिसके कारण वर्तेमान युग के राज- 
नैतिक इतिहास मे उनका एक अनुपम स्थान बन गया है, यह बात भारतीय जनता के 
लिए बडे श्रेय की है । उराने एक सच्चे नेता को पहचाना और उसका अनुगमन किया 
हु । गाधीजी के नेतृत्व ने भारत के राष्ट्रीय आन्दोलन को वर्तमान युग के भयावह 
राष्ट्रवाद की सतह से ऊँचा उठा दिया है। यह राजनंतिक अवीतिवाद की, जो 
पश्चिमी सभ्यता को खा जाने को तुली है, अत्यावश्यक और प्रेरणाप्रद प्रतिक्रिया का 
एक अग है । 

हिटलर और मुसोलिती 'निरकुश राष्ट्रवादी! अहभाव तथा नग्न और निलंज्ज 
पाशविक राजनैतिक सत्ता के पोषक हे । जिसे वे स्वज।ति के हित में समझते है, उसकी, 
प्राप्ति के प्रयत्व मे उन्हे किसी बात की हिचकिल्लाहट नही होती और उसके लिए वे. 
किसी तरह के नैतिक नियमो का वन्धन स्वीकार नही करते । प्रत्येक राष्ट्रीय आन्दोलन 
का झुकाव इस चरमसीमा तक पहुँच जाने की ओर होता है और अधिकाश राष्ट्रो के 
के स्व॒तन्त्रता-प्राप्ति के आन्दोलनों पर सगठित भीषण अत्याचारों और राजनैतिक 
हत्या के अपराधों की छाप लगी हुई है । आयलेंड की स्वतन्त्रता के उद्देश मे आयरिश 
वन्दूकधा रियो की हलचलो से बडी क्षति पहुँची, और आतकवादी, प्रत्येक कार्य को, 
जिसे वे सहायता पहुँचाना चाहने है, नीचे गिरा देते हे । इतने पर भी जिस समझे 
राष्ट्रीय भावनाये उभार पर होती है, यह याद रखना आसान नही रहता कि कुछ: 
बाते ऐसी हे जिन्हे कि एक व्यक्ति को अपने देश के हित में नही करनी चाहिए और 
जब नेता ही भूल जाते हे तब सैनिको और अनुचरो से कठोर नियमों के पालन की 
आशा नही की जा सकती । भारत का राष्ट्रीय आन्दोलन भी अत्याचारों और ज्याद- 
तियो से रहित नही रहा है, लेकिन कम-से-कम उसके पास एक ऐसा नेता है, जिसने 
अपनी आवाज़ इन चीज़ो के खिलाफ उठाई हैं। इस समय जर्मन और इंटालियन 
जनता का नेतृत्व ऐसे लोगो के हाथ में है, जिनका कोई भी तटस्थ दशक आदर नहीं 
कर सकता, और न जिनके शब्दो पर कोई व्यक्ति भरोसा ही कर सकता हूँ । भारत की 
राष्ट्रीयता का प्रतिनिधित्व अब भी एक ऐसे व्यक्ति के हाथो मे है, जिसके उद्देश्यों की 
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कदर की जाती है और जिसकी सचाई पर वे लोग भी सन्देह नहीं करते, जिनके लिए 
कभी-कभी उनके विचारों की दिज्ञा कों समझ सकना कठिन हो जाता है, या जो 
उनके वास्तविक निर्णयो को गलत समझते हैं। परिणाम यह हआ कि भारत के 
राष्ट्रीय आन्दोलन ने उन लोगो तक से बहुत हद तक सम्मान प्राप्त किया है, जो उसे 
नापसन्द करते हैं और उसका विरोध करते हे । 
अहिंसात्मक असहयोग की विधि अहिंसा के सिद्धान्त के आवार पर है, जो कि 
भारत की धारभिक और नैतिक परम्पराओ में बहुत अधिक व्यापक है । इस प्रकार इस 
> उपाय को अमल में छाने की गाधीजी की कोशिशो से भारत की भावना की विश्येषता 
“ प्रतिबिम्बित हुई हैं। भारतीय विचार और जीवन मे अहिसा के जिस पूर्ण या निर- 
वेक्ष रूप की कल्पना की गई है, पश्चिम ने उसे ज्यो-का-त्यों कभी भी स्वीकार नहीं 
किया हैं। इसकी सम्भावना नहीं है कि उसे कभी निरपेक्ष रूप मे माना जायगा, क्योकि 
बह आमतौर पर व्यक्तित्व के मूल्य की अपेक्षा सामान्य जीवन के मूल्य को ऊँचा 
चढाती प्रतीत होती है । लेकिन राजनीति मे अहिसा के प्रयोग के सिद्धान्त ने पदिचम 
के बहत-से लोगो में एक नई अन्तदृष्ट और भारत के हृदय के बारे में एक नई उच्च 
धारणा पैदा की है । 
लेकिन गाधीजी के अहिंसात्मक असहयोग में किये गये इन प्रयोगों में एक 
-4भारतीय परम्परा की महत्ता के प्रकाश में आने के सिवा कुछ और भी चीज मौजूद हैं। 
उन्होने अन्याय के विरोध और न्याय की प्राप्ति के लिए नया ही तरीका बतलाया है 
वास्तव में हमे अहिसा के बारे मे अतिरजित दावा नही करना चाहिए। कल्पना यह 
हैं कि जो लोग इस उपाय को ग्रहण करते हूँ वे स्वय कष्ट झेलना और दूसरे को कष्ट 
पहुँचाने से बचाना स्वीकार करते है| व्यवहार में दूसरी शर्ते को पुरा करना बडा कठिन 
है । अहिसात्मक असहयोग का संबसे अधिक प्रकट रूप हैं आथिक बहिष्कार, और इसमे 
हमेशा किसी-त-किसी हृदतक दूसरे को कष्ट पहुँचाना शामिल रहता है । और न इसी 
आधार पर हम अहिसा को तरजीह दे सकते हे कि उतके हिसा की वनिस्वत ज्यादा 
“» कारगर होने की सभावना हैं । ऐसी दुनिया मे, जहाँ कि कुछ आदमियो ने परपीडन को 
धर्म और पाशविकता को एक प्रया बना लिया हैं, अहिसात्मक असहयोग का, कम-से-कम 
तात्कालिक परिणाम तो प्रत्यक्षत निरर्थक वलिदान होगा | लेकिन सव कुछ कहे जाने 
के बाद, अहिसात्मक असहयोग के तरीके युद्ध की सामूहिक चिंपमताओ और बुराइयो की 
अपेक्षा अपरिमितरूप से स्वच्छतर और उच्चतर है । और हमारी दुनिया को गाधीजी 
की यही चुनोती हैँ, 'क्या वुराइयो का मुकाधिछा करने और अन्यायो को ठीक 'करमे 
के लिए पाशविक शक्ति के प्रयोग और युद्ध के वर्तमान भयकर शास्त्रों के सिवा और | 
कोई मार्ग नही है ? और्‌ अगर कोई है तो क्या वे लोग जो मानवता की रक्षा के लिए 
चितत है उसकी तलाश करने और उसपर चलने के लिए वाध्य नही हे ? सबके ऊपर 
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क्या उन लोगो को जो ईसा के आत्म-वलिदान में विश्वास रखते है, अपनेको उससे बँधा 
हुआ नही समझना चाहिए ? गाधीजी का नेतृत्व युद्ध के भय और उसके लिए होने- 
"वाली तैयारियों से परेशान दुनिया के लिए एक चुनौती और आशा की एक किरण के 
समान सामने आता है। ५्र 
अगर गाधीजी डिक्टेटरो जंसे राष्ट्रीय नेताओ की अपेक्षा अधिक ऊँची सतह पर 
माने जाते है, सो इसका एकमात्र कारण यह हैं कि उन्होंने राजनेतिक आन्दोलन के 
क्षेत्र में नेतिक सिद्धान्तों को अपनाया है, वल्कि उनकी दरिद्र और पीडितो-के उन 
सेवको मे गिनती किया जाना भी है, जो ईसा के माप से नापे जाने पर महान्‌ 'ठहरते 
हैं। कुछ भी हो, गाधीजी की स्वराज्य की माँग भारत की पतनकारी दरिद्वता के साथ 
ज़बदंस्त मुक।विले की आशा से प्रेरित रही है। उनकी ब्रिटिशराज्य की मुख्य आलोचना 
इस आधार पर नही है कि वह ब्रिटिश या विदेशी राज्य है, जितनी इस आधार पर 
कि उसने गरीबो की अवहेलना की है । जिन बातो की उन्हे निश्चित चिन्ता रहती है, 
वह है दरिद्रो की, मनुष्यता को ऊँचा उठाना, गाँव के सघ-जीवन का पुनरुद्धार और 
बहिष्कृतो की समाज के अग के रूप मे पुन प्रतिष्ठा । इन सबमे गाधीजी, कंगावा और 
स्वीट्जर के समकक्ष हे, और वह खुद इस बात को स्वीकार करेगे कि कम-से-कम 
कुछ हद तक उनकी प्रेरणा का स्रोत वही है, जोकि इनका है। यहाँ उनका जीवन और 
कार्य स्पष्टत ईसा की, जोकि अपराधियो और पापियों का मित्र कहा जाता है, भावना' 
से मिलता हुआ है | शोषित और पीडित वर्ग के प्रति उनकी आत्मोत्सर्गमयी सेवा- 
निष्ठा में प्रकट होनेवाली उनकी इस वास्तविक महत्ता पर ही उनकी चिरस्थायी 
कीति कायम रहेगी । 
अहिंसा (प्राणो को आधात न पहुँचाना ) और सत्याग्रह (आत्मिक वल पर निर्भर 
रहना) उच्च सिद्धान्त हे और राजनेतिक व्यवहार के एक नये रूप में उन्होने कुछ 
शानदार कोशिशों की प्रेरणा की हैँ । लेकिन दोनों में से कोई भी सिद्धान्त तवतक 
अपनी वास्तविक अभिव्यक्ति और पूर्ण चरितार्थता को नही पहुँचता जबतक कि वह पाई 
के प्रति क्षमाशीलता में लीन नही होजाता । अपने दोषो को स्वीकार करने की तत्परता: 
और अपने प्रति किये गये अपराधों को क्षमा करने की सदिच्छा के वास्तविक आधार 
पर ही राजनीति, स्थिर राष्ट्रीय जीवन और विशुद्ध अन्तर्राप्ट्रीय व्यवस्था की नीव॑ 
खडी की जानी चाहिए । गाधीजी का सत्याग्रह क्षमादान की इस व्यवस्था के बिलकुल 
निकट आता हैं। लेकिन फिर भी वह उसमे पूर्णरूपेण मूतिमानव नहीं है। किसी 
सुनिश्चित योजना की अपेक्षा देवयोग के कारण प्राय दो शताब्दियो से भारत और ग्रेट 
ब्रिटेन का भाग्य आब्चर्यजनक रूप से एक-दूसरे के साथ गुथा हुआ है । ब्रिटिश कारनामों 
में ऐसी वहुत वाते है, जिन्हें क्षमा कर देने की जरूरत हैँ | साम्राज्यवादिता के कारण 
भारतीय और ब्रिटिग जनता के सम्बन्ध विपाक्त हो गये हे और कवाचित्‌ पूर्ण सम्बन्ध 
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विच्छेद ही उस विप को दूर कर सकता है । और स्पष्ट ही वह समय आगया है जब 
कि भारत को अपनी पसन्द के नेताओ की अघीनता में अपने भाग्य का निर्णय कर लेना 
चाहिए | अवश्य ही अगर हमें जुदा होना हो, तो क्‍या हम क्षमा और सहिष्णुता की 
भावता के साथ जुदा नहीं हो सकते ? और अगर हम भारतीय और ब्रिटिश दोनो ही 
सच्चाई के साथ और व्यवहारत अपराधो की क्षमा के सिद्धान्त में विश्वास रखते हो, 
तो क्या हमें जुदा होने की कोई आवश्यकता भी है ? राष्ट्रीय अहभाव से पीडित और 
थकित दुनिया को कितना प्रोत्माहन मिले, अगर ब्रिटिश साम्राज्यवाद और अहिसात्मक 
असहयोग दोनो ही लुप्त होसके और भारत और ब्रिटेन के बीच, पूर्व और पश्चिम के बीच, 
हादिक साझेदारी उनका स्थान ले सके। गावीजी की इकह॒त्तरवी जन्मतिथि मनाने अथवा 
अपने देशवासियों और मानव-समाज के प्रति की गई उनकी सेवा के लिए ईश्वर का 
गण मानने के लिए मेरी कल्पना में मार्ग इससे बढ़कर और कोई मार्ग नहीं हों सकता 
कि उक्त दोनो ही देशो की जनता के हृदयों में क्षमादान की वह भावना उत्पन्न होने की 
कल्पना करूँ, जो सम्भव है सच्ची सुलह और सुस्थायी मंत्री के रूप में फलीभूत हो । 


* पद :; 


गांधीजी--संतालीस वर्ष बाद 
सर फ्रांसिस यगहसबेरड, के. सी. एस. आई. 
[ लन्‍्दन | 


महात्मा गाँधी अब ससारभर में प्रसिद्ध होचुके हे । उनकी यह प्रसिद्धि इसलिए 
नही है कि उन्होंने भय और आश्वकाओ का ऐसा वातावरण पैदा किया जो राष्ट्रो को 
दास्त्रासत्रों की होड मे सबसे आगे रहने के भीषण संघर्ष की ओर घकेलता है, वल्कि 
डेसलिए हुई हैँ कि उन्होने स्वयं अपने देशवासियों में साहस उत्पन्न कर उन्हे नेतिकता 
के पथ पर अग्रसर किया | केकिन पहलेपहल जब मुझे उनका परिचय हुआ, वह एक 
सर्वथा मामूली शिष्ट और अग्रेजी शिक्षा-प्राप्त नवयुवक थे। यूरोप आनेवाले हज़ारों 
दूसरे भारतीयों और उनमे एक रक्ती भी अन्तर नहीं मालूम होता था । उनकी आय 
तीस वर्ष के भीतर थी, और दूसरे लोगो की तरह अग्रेज़ी पोशाक पहने हुए थे । उनमे 
कोई खास वात दिखाई नही देती थी । 

पर उस समय भी वह अपनेमे वह साहस, अपने उद्देश्य पर कठोरता से डटे 
रहने की दुढता और सबसे अधिक पीडितो के प्रति वह अद्भुत अनुकम्पा दिसाने छूग॒ 
गये थे, जो हमारे दक्षिण अफ्रीका में डरबन में पहली बार मिलने के बाद से इन 
सेतालीस वर्षों में और अधिक वृद्धितत और घनीभूत ही हुईं है । भारतीयों के नेटालू 
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के प्रवास का प्रश्न उस समय का गर्म सवाल था। नेटाल अपनेको एक समृद्ध 
उपनिवेश बना रहा था। वह भारतीयों की एक थोडी-सी सख्या को आने देने के 
लिए तैयार था, अपरिमितें सख्या को नहीं। दक्षिण अफ्रीकावासियों ने उसे वसाया 
था और वे उसपर प्रधानत अपना ही प्रभृत्व रखना चाहते थे । इसलिए जब भारत- 
वासियों ने इस तेजी से आना शुरू किया कि जल्दी ही वहाँ उनकी सख्या अत्यधिक 
बढ जाती, तो नेटालवासियों ने उनपर रोक लगाने का निरचय किया। यह मामला 
ठीकठाक हो सकता था। लेकिन भारतीयो को उस दुव्यंवहार से, जो उनके साथ, 
किया, गया गहरा असन्तोष हुआ | अमीर और गरीब, शिक्षित और अशिक्षित, ध्सबको 
एकसमान "कुली” की श्रेणी मे रकखा गया । गाधीजी एक 'कुली' थे, मारदार व्यापारी 
'कुली' थे । जिस तरह चीन में सब यूरोपियन “विदेशी शैतान” कहे जाते थे, यहाँ सव 
भारतीय 'कुली' थे । 
यद्यपि गाधीजी उस समय नवयुवक ही थे, फिर भी भारतीयो के अधिकारो की 
हिमायत करने मे वह भारतीय जनता के नेता वन गये थे । वह डरवन की एक अच्छी 
सुसज्जित अग्रेज़ी कोठी में रहते थे, और एक भोज के समय, जब कि उन्होने मुझे 
'टाइम्स' के सवाददाता के रूप में निमन्त्रित किया था, मेने उन्हे “एक खास तौर पर 
बुद्धिमान और सुशिक्षित व्यक्ति” पाया । लेकिन बाद में उन्होने जो कुछ किया, उसके 
लिए महज वृद्धिमत्ता भौर शिक्षा के अलावा और भी वहुत कुछ चाहिए था । दक्षिण' 
अफ्रीका में फैला हुआ जाति-विहेष उस समय भीषण रूप धारण किये हुए था। बोअर 
और अँग्रेज़ो के बीच, दक्षिण अफ्रीकवासियो और नीग्रो जातियो के बीच, और अंग्रेज 
और भारतीयों के वीच विरोष फैला हुआ था। एक नौजवान भारतीय वकील का 
उसके साथ मुकाविले के लिए खडा होना एक ऐसे साहस और चरित्रवल्ल का परिचायक 
था, जो कितनी ही वौद्धिक शिक्षा के मुक।विले में कही अधिक लाभप्रद सिद्ध हुआ। 
अपने लाभकारी पेशे का बलिदान करने और भारतीय हितो की हिमायत म 
जेल जाने और बदनामी सहने की अपनी तैयारी के कारण वह अपने भारतीय वन्धुओ्डे 
की प्रशसा के और अन्त मे उनकी श्रद्धा के भाजन बन गये । + 
लेकिन उनका सबसे वडा काम तो उनके अपने ही देश में होने को था । दक्षिण 
अफ्रीका में उन्होंने भारतीयों के लिए जो कुछ भी किया, उससे यह जाहिर हो गया 
था कि वह एक नेता और अगृआ हैँ । जब वह दक्षिण अफ्रीका छोडकर हिन्दुस्ताव 
में लौट, तो वहाँ उन्होने अपने काम के लिए और भी अधिक विस्तृत क्षेत्र पाया। 
उनका देश एक विदेशी जाति द्वारा शासित था। वह चाहते थे कि हिन्दुस्तान में 
हिन्दुस्तानी ही शासन करे। हिन्दुस्तानी स्वय हिन्दू और मुसलमान दो बडी जादियो 
में बठे हुए थे । वह उनको एक ही भारतीय सूत्र में वाँव देना चाहते थे । उनकी अपनी 
हिन्दू जाति में ही अस्पृश्य जातियो की दुद्देशा, स्त्रीसमाज की स्थिति, गावों की 
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दरिद्रता आदि अनेक प्रकार की वडी सामाजिक वुराइयाँ थी। वह इन सवको सुधारना 
चाहते थे, पर सुधारना चाहते थे अन्दर से | 
उन्होने स्वयं सरकार को चुनौती देने का साहस किया और उसके कानून तोडने 
के अपराध में जेल भूगती, मरणासच्न स्थिति पर पहुँच जाने तक उपवास किया। सारे 
देश का दौरा किया । उन्होने जन-साथारण का-सा जीवन व्यतीत किया और अछूतो 
के बीच मे और विलकुल उनके-से बनकर रहे । आत्मवलिदानपूर्ण उनके जीवन ने 
अबतक अपने देशवासियों पर विजयी प्रभाव छोडा हैं। उनके व्यक्तित्व, उनकी 
देशभवित, उनकी भावना का असर सव जगह देखने में आता है। भारतीय एक महात्मा 
4 के रूप मे उतकी पूजा करते है। वल-प्रयोग की अपेक्षा वैतिक प्रवोधन का उनका 
' सिद्धान्त विजयी सिद्ध हो रहा है | उन्होने अपने देश को आदरास्पद बना दिया है। 
हम अग्रेज सदा यह आशा रकक्‍्खेगे कि भारत साम्राज्य के अन्दर बना रहे | लेकिन 
कम-से-कम में यह आशा करता हूँ कि यह उसकी अपनी इच्छा से ही हो । उसने अपने 
लिए जो सम्मान प्राप्त कर लिया है, उसी सम्मान के साथ उससे व्यवहार किया जाय । 


क। जी 0७ ०8 
देशभक्ति' और छोकमाबना 
* सर एल्फ्रेड ज़िमेन, एम. ए 
[ अध्यापक, अन्तर्राष्ट्रीय सम्बन्ध, आकसफ़ोर्ड यूनिवर्सिटी 


भारत पर यूरोप के राजन तिक विचारो का बहुत असर पडा है। फिर भी 
अफ्रीका के सम्भावित अपवाद के सिवा, यूरोप---१९३९ का यूरोप--राजन॑ तिक दृष्टि 
से क्या वाकी पाचो महाद्वीपो से सबसे पिछडा हुआ नही है ? राजनीति खुणहाली 
वी दोनो कसौटियो, दोनो स्पष्ट राजनैतिक गृूणो--न्याय और स्वातच्य--का क्या 
“ज्ाज अधिकाण यूरोप मे पददलन नहीं हो रहा है ? यूरोप के अधिकाण, बडे और 
छोटे दोनो, राज्य उन्हे जिस तिरस्कार की दृष्टि से देखते हे, कया वह, अज्त पर 
जरूर बडें अश मे, यूरोप के राजन॑तिक विचारको के सिद्धान्तों और शिक्षा का 
प्रतिविम्व ही नही है ? क्‍या यह सव यह सूचित नहीं करता कि भारत को उन 
राजन तिक विचारों पर सतर्क दृष्टि रखनी चाहिए जोकि यूरोपीय प्रायद्वीप से बहने 
कक पुद्चिमी हवा के साथ वहकर इस देश में आते है ? 
टिक या दो वर्ष पहले प्रेसिडेण्ट रूजवेल्ट ने कहा था--“नब्बे फीसदी मानव- 
समाज शान्ति चाहता है ।/ सम्भवत यह सरया असलियत से कम है। तव, प्रश्न 
उठता हैँ कि ससार मे यह अजशाति क्यो है ? शातिप्रिय नव्बे फीसदी छोग, जिनका 
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कि उपद्रवकारी छोगो की तरह उन्तकी उपद्रवकारी योजनाओ से कोई निकट या हादिक 
सहयोग होने की सम्भावना नहीं है, उपद्रवकारी दस फीसदी लोगो पर अपनी इच्छा 
क्यो नहीं लागू करते ? 

उत्तर हैं, गलत विचार-सरणी ४ अवश्य ही नव्वे फीसदी में बहुत-सी वुराइयाँ 
है । उनमे से कुछ आलसी हे, दूसरे कायर हें और अधिकाश स्वार्थी है | छे किन, अगर 
इन सबके पीछे एक तरह का “वौद्धिक' गोलमाल न होता तो इन बुराइयो का, जिनमे 
कि कुछ तो खुद अपनेआप मिट जाती, इतना अनर्थकारी परिणाम न होता जितना कि 
हम देख रहे है । यह बौद्धिक गोलमाल ही है, जो तथाकथित शाति-प्रेमियो * एकता 
स्थापित करने के प्रयत्नो को निकम्मा कर देता है । यही मुट्ठीभर उपद्रवकारियों को 
नेतृत्व पर वलपूर्वक अधिकार करने और उसे अपने कब्जे में रखने का मौका देता है 
और नव्बे फीसदी के लिए ऐसी दीत-हीन स्थिति मे बने रहने का कारण बनता हैं । 

अगर हम वर्तमान राजनेतिक समस्या को घटाकर एक अकेले शहर--मान 
लीजिए रून्दन या दिल्‍ली--की परिधि भे सीमित कर दे, तो हम यह आसानी से देख 
सकेगे कि इस तरह के आदमी के साथ, जोकि यूरोप को एक मुसीबत में फेंसाये हुए 
है, व्यवहार करने का सही तरीका क्या है। सब नागरिक ऐसे व्यक्ति को अव्वल नम्बर 
का सार्वजनिक शत्रु मानेंगे और उनमे बहुतेरे हट्े-कट्टे लोग अपनेआपको सार्वजनिक 
जान्ति के लिए जिम्मेदार अधिका रियो को अपनी स्वय सेवाये देने को तैयार होजाये हे 
उपद्रवप्रिय दस फीसदी लछोगो के वरे इरादो को समाज के बचे हुए लोगो की सावव॑र्जाः 
भावना विफल कर देगी । 

वही पद्धति यूरोपीय महाद्वीप के विस्तुत क्षेत्र पर कारगर क्यों नही होती ? 
क्यो हम छोटे राज्यो को भयत्रस्त स्थिति में रहते और कुछ को बेरहमी के साथ 
मानचित्र पर से मिट जाते हुए देखते है ? 

उत्तर है, क्योकि आज की दुनिया मे और खासकर यूरोप मे पर्याप्त लोकभावना 
नही है। ६७ | 

लेकिन क्या यूरोप-निवासी, प्राय विना किसी अपवाद के, अत्यन्त देशभवत नहीं 
हैं? क्या वे एकसाथ अपने-अपने देश के लिए मर-मिटने को तैयार नही है ? क्या एक 
पीढी पहले उन्होने बहुत भारी सख्या में ऐसा नही किया था ? 

अवश्य किया था' लेकिन लोक-भावना और देशभक्ति-भावना एक ही तरह की 
वस्तु नही है । लन्दन या दिल्‍ली में होनेवाली डकती को वहाँ की जनता अपनी सावें- 
जनिक भावना से रोक देती है । क्या ऐसी सार्वजनिक भावना सारी दुनिया में या 
यरोप में मौजूद हैँ ? इसे ही अगर दूसरे शब्दों मे रक्खा जाय तो, क्या वास्तव म 
कोई विश्व-समाज या यूरोपीय समाज है ? 

एकवारगी इस रूप में प्रइव किया जाने पर यह स्पप्ट है कि उसका उत्तर 
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नकारात्मक होगा । डाकू अपनी डकंतियाँ इसीलिए जारी रख पाते हे कि हर गृहस्थ 
एक-एक कर देश-भावी तो है,--अपने निज के घर, परिवार और सम्पत्ति की रक्षा 
के लिए मर-मिटने के लिए तैयार है,--लेकिन नगर में सामूहिक रूप में छोक-भावना 
का अभाव है। इस प्रकार लटेरे आराम के साथ तवतक एक घर से दूसरे घर पर 
बावा बोलते रहते है जबतक छूट के भा से उनका जी नहीं भर जाता । ज्ञव उन्हें 
भी यह मारूम होने रूय सकता है कि उनकी तात्कालिक योजनाओं की सकलता के 
बावजूद , उनकी व्यापक योजना में कुछ-न-कुछ गरूती है, वयोकि वीसवी सदी की 
दुनिया मे शासक छोग लूट के माल पर अपना गृजारा नहीं कर सकते । समाज- 
विरोधी उपायो से वे अनिध्चित समय तक शासन नही कर सकते | विश्वास, साख 
और परस्पर-निर्भरता के तत्त्वों की वे अवहेलना नही कर सकते। 

लेकित हमें डाकुओ की गलत राजनैतिक विचार-सरणी के सम्बन्ध में परेशान 
होने की जल्रत नहीं है। घटनाचक्र के निप्ठर प्रवाह से वह जल्दी ही काफी स्पष्ट 
होजायगी । हमे तो उन्हीं छोगो की राजनतिक विचारसरणी से मतलूव है जो उनके 
शिकार होते है । 

 अलूग-अलग गृहस्थ आपस में मिलकर तागरिको की तरह विचार और कार्य 
क्यो नही कर सकते, इसके दो कारण है । एक प्रथा से उत्पन्न हुआ है और दूसरा 
सजग विचार से । वेलजियमवासी यह सोचने के आदी नही है कि वे ऐसे ही शहर में 
रह रहे है जैसे कि हालेण्डवासी । हालंण्ड और बेलजियम दो स्वतत्न देश हैँ । प्रत्येक 
हार्लण्डवासी हालंण्ड का और वेलजियमवासी वेलजियम का होकर सोचने का आदी है । 

इस मामले में प्रथा बहुत अविक अरसे से नही चली भा रही है, क्योकि बेल- 
जियम का राज्य मुश्किल से एक सदी पुराना हूँ | लेकिन स्वत यह वात कि उच्नीसवी 
सदी में, यावी ठीक उस समय जवकि ओऔद्योगिक क्रान्ति परस्पर-निर्भरता की एक 
विश्व-व्यापी प्रथा स्थापित करती हुई जान पडती थी, उस राज्य की- स्थापना हुई। 
इस बात का प्रमाण है छोटी-छोटी इकाइयो से चिपटे रहने यानी अपने-अपने घरो में 
रहने की इच्छा को प्रवलता । 

मेने 'इच्छा' शब्द का प्रयोग किया है। इसके वजाय में 'सहज-प्रवत्ति' शब्द का 
प्रयोग कर सकता था। अवब्य हीं मनुष्य-स्वभाव मे--मानव-समुदाय में कुछ 
अपवादों को छोडकर सवके स्वभाव में---एक वृत्ति गहराई से जड पकडे हुए होती हैँ 
जो एक तरह के लोगो को छोटे-छोटे समाजो के रुप में एकत्र करती और पराये या 
जैसाकि हम कहते हैँ, “विदेशी के विरुद्ध रुकावट खडी करती है । वडी दमिया 
में लोक-भावना की उत्पत्ति में मही वडी मानसिक अडचन हूँ । सनन्‍्तति-कम से खन में 
ही चलते आने के कारण वह अडचन आवुव्णिक भी हैं। अयर इकाई काफी छोटी 
हो तो मनोविकास और जीव-विकास की दृष्टि से देश-भावी होना आसान है । 
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देश-भावना सुगम है | छोक-भावना कठिन है । विश्व-बन्धृत्व एक दुष्कर भावना है। 

यह तो हुआ प्रथा की कठिनाई के सम्बन्ध में । अब दूसरी को छ । अधिक 
व्यापक सार्वेजनिक भावना के मार्ग की दूसरी रुकावट शुद्ध वौद्धिक है । 

इस क्षेत्र की कठिनाई का सार यह है कि वतंमान यूरोप के राजनैतिक सिद्धात-- 
वे सिद्धात जिनमे कि यूरोप के राजनीतिज्ञ और नागरिक पले हँ---पुराने पड गये 
हैं। वे इस यूग की स्थिति के अनुकूल नही है | कोई भी राजनंतिक सिद्धान्त पूर्ण या 
पवित्र नही कहा जा सकता । राजनंतिक सिद्धान्त की सव रचनाओ का आधार इसके 
सिवाय और कुछ नही है कि उसके दो महान्‌ आधारभूत तत्त्व, न्याय और स्वाधीनता, 
किस स्थिति मे किस प्रकार प्रयुक्त होते हें । वर्तमान यूरोप का यह दुर्भाग्य है कि 
उसकी जनता के मस्तिष्क और हृदय पर आज जिन घारणाओ का साम्राज्य है वे 
वास्तविक स्थिति के अनुपयुक्‍त हे । वे उस जमाने के बने हुए हे जब प्रत्येक व्यक्ति- 
गत राजन तिक इकाई अपने ही मे मस्त और निरचय ही, एक काफी हद तक, आर्थिक 
दृष्टि से स्वय तुष्ट रहने मे समर्थ हो सकती थी । “५50ए०:८४०/ए” (एकच्छत्र सत्ता) 
शब्द, जो आज भी यूरोपीय राजनी तिज्ञों और पार्लमेण्टेरियनों को प्रिय है, सोलहवी 
सदी की उपज है। अवश्य ही-उस समय वह नूतन और क्रान्तिकारी था । वह उस 
जमाने की परिस्थिति के उपयुक्त था | आज की परिस्थिति के वह उपयुक्‍त नही है । 

यूरोप के देश-प्रेम--यानी राष्ट्र की ममता--की मिश्रित भावना में यह दूसरा, 
तत्व इतना पुराना नहीं है। अपने वर्तमान यूरोपीय रूप मे वह अठारहवी सदी 
अन्तिम चरण से पुराना नही है। फ्रास की राज्यक्रान्ति से कुछ वर्ष पहले ही राजनैतिक 
विचारको ने राज्य और राप्ट्र को अभिन्न बनाना शुरू किया। फ्रास की क्रान्ति ने फिर 
उस अभेद को पकडा, जकडा और उसे यूरोपभर के 'प्रगति' वादी दल का प्रचलित और 
कट्टर सिद्धान्त वना दिया । ६४४०४ 5७० (राष्ट्र शासन) के सिद्धान्तवादियों ने इस 
बात की कुछ परवा नही की कि एक ऐसे महाद्वीप की परिस्थिति के लिए, जहाँ कि 
राष्ट्र अविभाज्य रूप से एक-दूसरे में मिले-जुले रहते हे ओर जहाँ कुछ सबसे अधि 
प्रवल राष्ट्रो की आवादी कुछ लाख से अधिक नही है, उक्त सिद्धान्त सर्वथा अनुपयुक्त९ 
है । इसीसे यूरोप का कोई टुकडा लीजिए, महल और झेपपडे का अजब जमघट आपको 
मिलेगा । महलो को हम बडे राज्य” कहते हैँ झोपडो को “छोटे राज्य',. पर दोनो 
में ही रहनेवालो को अपनी हिफाञअत की चिन्ता हैं। सबको समान सुरक्षा चाहिए । 
एक-सी पुलिस चाहिए, आग-बचाव के एक-से साधन--आने-जाने को एक सडक, 
एक मार्ग । 

जवतक वे अपनेमे नागरिकता का भाव पैदा न कर लेगे तबतक ये चीजे न पा 
सकेगें | कुछ जगह जो यातनाये सहनी पड रही हैँ और सर्वत्र जो व्यग्रता फैली हुई है, 
उसके कारण उनमें यह चेतनता पैदा होती जा रही है । 


धारमेल्ड ज्वीग २६१ 


बीसवी सदी की दुनिया मे जीवन के आवार के लिए नागरिकता का भाव जाग्रत 
रहना अनिवार्य है । 

क्या उत्तरीय अमरीका और भारत जैसे महादेग इसे प्रत्यक्ष करने में यूरोप की 
अपेक्षा आगे बढे हुए नही.हे ? 

अगर ऐसा हैँ तो वह इसलिए है कि बे या तो उत्तर अमरीका की तरह अधिक 
आवुनिक स्थिति में बढे है या फिर भारत की भाति उन्होने ऐसे व्यक्तियों की शिक्षा 
से लाभ उठाया है, जिनके विचार स्वभावत ही नगर, प्रान्त अथवा राजधानियों की 
सकुचित परिधि में सीमित न रहकर विज्ञालतर और उच्चतर जगत्‌ में विचरते है । 
अगर महात्मा गाघी हमारे युग के महापुरुषों मे एक हो गये हे तो इसका कारण यह 
है कि वह भारत और भारत से बाहर के लाखो के लिए दो जबर्दस्त विचारों के, जो 
अक्सर एक-दूसरे से अछूग या एक-दूसरे के विरोधी समझे जाते है, सयुकत रूप में 
सजीव प्रतीक है । वे दी विचार हें एक तो सार्वजनिक कतेव्य की भावना, जो 
अखिल भारतीय” शब्द से प्रकट होती है, दूसरी मानव-बन्बुत्व की भावना, जो 
अधिकारविहीन और समाज की सेवा के लिए किये गये उनके कार्यो से व्यक्त होती है। 
और यह उदाहरण है कि किस प्रकार एक क्ृशकाय मानव प्राणी की निर्भीक एव 
भजेय आत्मा स्वातन्त््य और न्याय के नित्य-प्रति काम आनेवाले परिचित शब्दों मे नया 
बर्थ डाल सकती है । 


* पू८ ; 
गांधीजी के प्रति छृतज्ञता-प्रकाश 


आरनब्ड ज्वीग 
[ हँफा, साउण्ट कारमेल, फिल्स्तीन ] 


/ जब हम महासमर से निवृत्त हुए तो दुनिया में आकाक्षाओं की सीमा नही थी। 

, रक्‍्तपात के पागलपन का उससे होतेवाले मदोत्माद का और पश्ुवल उन्मत्तता का 
अन्त होने को था। ऐसा जान पडता था कि भावना को सार्वजनिक कार्यो में व्यवहृत्त 
होने का इससे बढ़कर सुयोग कभी नही मिला था। ससार अधिक न्यायश्ञीर, अधिक 
सहिष्णु, अविक अच्छा और अधिक दयालू होने को था। मध्ययूरोप के उच्च कोटि के 
सभ्य देशो--विद्येषतया जर्मनी, चेकोस्लोवेकिया, आस्ट्रिया और पोलैण्ड मे तो उन 
बेहद मुसीवतों का नत्तीजा कम-से-कम यही होना था । मगर इतने विपुल रक्त का 
अ्य देने पर भी समाज का मूछ कायापलट नही किया जा सका--जैसा कि रस के 
बारे मे कहा जा सकता है--तो कम-से-कम हमे बल-प्रयोग के युग का अन्त कर देना 
था औौर सदभावना के युग का सृत्रपात । 
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तब गावी-जै से नक्षत्र का उदय हुआ । उन्होंने दिखछा दिया कि अहिसा का 
सिद्धान्त सम्मव कोटि का हैं। ऐसा जान पडता था कि मानो वह अपने सिद्धान्तों के 
अनुकूल, किन्तु वस्तुत उस नीव पर ही जो ईसाईमत के पुरातन सिद्धान्तो से टाल्स्टाय 
और प्रिंस क्रोपाटकिन जार के रूस से रख चुके थे, मानव-समाज का नवनिर्माण करने 
आये है | जर्मनी मे भी इस विद्वास में निष्ठा रखनेवालें लोग विद्यमान थे। कुर्टे 
आइजनर, गस्टाफ लाण्डॉयर, कारक फॉन ओस्सिटदज्की, एरिक महसाम और थ्योडोर 
लेस्सिंग जैसे व्यक्ति कुछ और नही. चाहते थे । जब गाधीजी हिन्दुस्तान में सफल हो 
गये तो वह जमनी में असफल हो सकते थे ? 

अब हम इस प्रयास का परिणाम तो जानते ही है। यह सव-के-सव बल-प्रयोग 
के विरोधी--जिनके नाम आदरपूर्वक ऊपर लिये गये हें--नृशसतापूर्वक मार डाले 
जाकर एक ही कक्न में दवे पडे है । हाँ, ओल्सिटज्की के मामले में तो हत्याकारी की 
गोली की जगह क्षय ने लेली थी । परन्तु ये सब हत्याकारी--उदाहरण के लिए राटे- 
नाउ के हत्याकारी या माट्रेओद्ठि की हत्या को उत्तेजन देनेवाले--आदर और शान का 
उपयोग करते है । जहाँ एक समय असमय में ही आध्यात्मिकता का राज्य होगया था 
वहाँ अब सिहासन पर पश्ुब॒कू का सम्मान होरहा है, उसकी पूजा हो रही है और उसे 
चिरण्जीवी वनाया जा रहा है । प्रकृति और प्राकृतिक वस्तुओ के झूठे आशय बताये 
गये । जीवन-सघर्ष के नाम से चलनेवाले सिद्धान्त की इकतरफी व्याख्या हुई और! 
दुहाई दी गई कि उससे छँटाव होगा और ऐसे ही मनृष्य उच्चत होगा । और इस प्रचार 
का समर्थन लेकर स्तृप की भाति चगेज़खों के नये-तये सस्करण उठ रहे है | आये साल 
नये के नाम पर उन वाद-प्रवादों से पढाई की किताबों में ज़हर भरा जाता हैं जो 
मैसोपोटा भिया के हम्मूरव्वी के मीति-सग्रह के वक्‍त ही झूठे और जीर्ण पड चुके थे । 

हमे यहाँ यह दिखाने के लिए आवनिक 'जीव-विज्ञान का आश्रय लेने की 
आवश्यकता नहीं कि पशु-वल के पुजारी के सिद्धान्त मिथ्या हे और प्रकृति के बारे मे' 
उनके लगाये हुए अर्थ भी त्रूटिपूर्ण हे । आज हम गाधी को इसीपर बधाई देगे कि वर्ड 
हिन्दुस्तान मे जन्मे और रह रहे हे और अग्नेज्ों से उनका व्यवहार पडा हैँ, मध्य-- 
यूरोपियनों से नही , वयो कि उन पशुओं से जो आज वहाँ राज्य कर रहे हैँ उत्तकी मानवता 
के प्रति कुछ भी आदर की आजा नही की जा सकती, मगर हम यहाँ उनकी ओर दुख 
और अनुपेक्षणीय कृतज्ञता से देखते हे । बीस वर्ष पहले उस तेज-विम्ब को जो उनके 
चारो ओर था, हमने नवयुग का उपाकाल समझा था । आज हम असमजस मे हूँ कि 
कही वह उस युग का सव्यालोक तो नही था, जो विश्वयुद्ध के साथ ही बीत गया और 
जिसके पीछे ऐसी नृशस वर्बरता का युग आया जिसकी हमने कत्पना तक नहीं की 
थी | उन स्थानों तक मे, जहाँ यहूदी पैगम्वर और ईसाई-मत के दिव्य सस्थापक रहते 
थे और विचरण करते थे, जाज “त्रास' का राज्य है, वहाँ भस्त्रहीन निवंछों का रक्तपात 
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मचा हआ है और पाशविकता राजनैतिक अस्त्र समझी जा रही हैं। शायद मूमध्य- 
सागर के देणो के भाग्य में जातिपूर्ण जनता की हत्या का जमाना ही लिखा है, जिसे 
आाज स्पेन और चीन में शक्तिबाली राष्ट्र भुगत रहे है । जिस निरे उल्लास से उन्मत्त 
होकर इटली के हवाई जहाज़ो ने अवीसीनिया में वम-वर्षा की, उसने भायद हमारी 
उस समूची सम्यतः को ग्रस लिया है जिसे हमारी गौरवशील बठारहवी और उन्नीमवी 
शताव्दियों ने बडें-बडे प्रयत्नों मे सिरजा और यूरोप में विजयीत्कर्प तक पहुँचाया था । 
यह हम नही जानते । परन्तु हम, जिनकी गक्ति शब्द हैँ और जिनकी जिन्दगी विना 
परगुवठ्त का आथय लिये वीत रही हैं, अपने उच्च स्वर से समृद्रपार के वासी उस 
महात्मा का अभिनदन करते हैँ तथा उन्होंने जो हमे हमारी भूछे वतराई है और अपने 
व्यक्तित्व एव जीवन के द्वारा हमारे युग को पूर्णता की दिशा में बढाया है उसके लिए 
उनका गृण मानते है। 
गलतियाँ ! कौन जानता है ? जैसे कि बीसवी सदी के यूरीप में सामर्थ्य था 
कि वह उन पचित्र निद्धान्तो की नकल कर सकता ओभौर ब्रिटिय साम्राज्य की भूमि 
भारत देश को, जिसने गौतम बुद्ध और उनका काल देखा हैं, ऐसे व्यक्ति प्रदान कर 
सकता, क्योकि विग्व-इनिहास को देखते हुए तानाणाहों, उनके अनुचरो और उनके 
तलुए चाटनेंवाले गुठामो की फौजों के मदेश पालन करने की वनिम्वत सभ्यता की 
; भूले कर जाना कही अच्छा हैं । 
परन्तु गावीजी को अपने ७१वे वर्ष में वक्त प्राप्त हैं उन सव बक्िति का जो' 
मानवाजित नक्‍्तियों में श्रेप्ठलम और उत्क्ृप्टतम है । जीवनारभ में जिसे प्रारभ किया 
उसीकी पम्पूर्णता में वह अबक भाव से छगे हैं । हम उनके अनुगामी हूँ, इसका उन्हें 
निव्चय है । 


+ ४६ $; 
सत्य की हिन्दू धारणा 
जे. एच. स्यूरहेड, एफ- वी. ए , एल-एल- डी 
[ भूतपूर्व अध्यापक, दर्शन-शास्त्र, वर्मिधम यूनिवर्सिटी | 
इस अभिनन्दन-अन्य में कुछ पवितर्या भी लिखकर योग देने का अवसर पाना 


मेरे छिए वड़े गौरव की वात हैं । यह उस पुरुष का अभिनन्‍्दन है जिसने सामयिक 


इतिहास को अपने विलक्षण प्रकार में ऐसी प्रभा दी हैं जैसी कि कोई और नही देसका । 
उसने रोम्याँ रोलाँ के नव्दों में 'तीस करोट से ऊपर अपने देशबन्धुंजों मे एक जाग्रति 


पैदा कर दी है, ब्रिटिभि-्साम्राज्य को हिला विया हूँ गौर मानव-राजनीति में उस 
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जवर्दस्त आन्दोलन का सूत्रपात किया है कि इधर दो हजार वर्षो से विश्व ने जिसके 
तुल्य और कुछ नही देखा ।” ऐसे समय में जब एक ओर दूसरे देशो में नेता लोग या 
तो मानवीय न्याय जैसी चीज की या विश्वराज्य की नैतिक सत्ता को ललकार रहे थे 
या फिर समाज के एक वर्ग को मटियामेट करके दूसरे वर्ग के प्रति न्याय करने का 
प्रथत्व कर रहे थे, तव दूसरी ओर गाधीजी मानव-मात्र की एकता और स्वर्गीय राज्य 
( रामराज्य ) के नाम पर भारत को दूसरे राष्ट्रकी अधीनता से तथा भारत की 
किसी भी जाति को दूसरी जाति की गुलामी से मुक्त करने के लिए धर्मयुद्ध करने में 
व्यस्त थे । और इसके अलावा सब धर्मो के परमध्येय 'सत्य' तथा परिपूर्णता भ्राप्त 
करने के उसके आमत्रणों की मानवात्मा में जो प्रतिध्वनि होती हैं उसके सम्बन्ध 
में 'दर्शनशास्त्र ने जो कुछ सर्वेश्रेष्ठ कहा है, उसको, उन्होने “कालातीत” भारतदेश 
ही मे नहीं, ससार भर में यूगयुगान्तर तक उल्लेखनीय रूप से जीवन मे प्रत्यक्ष कर 
दिखाया है ।* 
में भछा इन पक्तियों में ऐसा क्या कह सकता हूँ जो इसी ग्रन्थ में अन्यत्र अधिक 
सुन्दरता से न कह दिया गया होगा ? पर हिन्दृ-शास्त्र की सारभूत शिक्षा में, और 
विशेषतया गाधीजी की उसकी व्यास्या में, एक शब्द है, जो अ्रमात्मक या अस्पष्ठ होने 
के कारण उन लोगो के गाधीजी की व्याख्या को एकदम स्वीकार कर लेने के मार्ग मे 
रुकावट बन सकता है, जो पश्चिम की वैज्ञानिक और व्यावहारिक भावना से प्रेरित 
हुए है और उसी पर सक्षिप्त विवेचन के रूप में कुछ कहने मे इस अवसर का उपयोग 
में करता चाहूँगा। 
चरम-सत्य के शोध तथा अध्ययन में प्रोत्साहन देने के उद्देश से सुब्नह्मण्य अय्यर 

द्वारा स्थापित ब्रिटिग इस्टिट्यूट आँव फिलासफी की एक सभा में हाल में सर सर्वपल्ली 
राधाक्ृष्णन्‌ ने एक व्याख्यान दिया था| उस व्याख्यात के अवसर पर मुझको वह वात 
सूझी थी | वक्‍ता का परिचय कराते हुए सभापति ने कुछ लोगो की इस कठिनाई की 
तरफ व्यान दिलाया था जी सस्थापक के 'सत्य' के साथ सामान्य दर्शन-शास्त्र के 'सत्य/> 
(घटना के साथ मत का ऐक्य) का मेल बेठाने में हुआ करती है | इसके विरोध में ऐसा 
प्रतीत होता था कि पूर्वोक्त 'सत्य” ग॒ब्द किसी कदर अस्पष्ट-भाव में इस्तेमाल किया 
गया हैं । उसमें विलकुरू भिन्न धारणा सामाजिक नीति-न्याय और “ सदाचार का ही 
समावेग नही होता था, वत्कि यह भी उसमें सभव वनता था कि सर्वथा समाधानकारक 
ओऔर अन्तिम सत्य का व्यक्तरूप कोई हो सकता और पाया जा सकता हैं । इसके 
जवाब में वक्‍ता को यह दिखाने में दिकक्त नही हुई कि सत्य की घारणा की दार्शनिक 
परिभाषा और मर्यादा के पक्ष में जो कुछ भी कहा जाय, पर खुद पश्चिमी साहित्य 
उस शब्द के दूसरे व्यापक उपयोग को स्वीकार करता है। सन्त पुरुषों की वाणियों 
कर भापंग्रन्थो में वैसे प्रयोग वार-वार दोहराये हुए मिलते है । उदाहरण के लिए यह 
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वचन लीजिए, “सत्य को जानो और सत्य तुम्हे मुक्ति देगा |“? बकक्‍ता के हिन्दू-धारणा 
के प्रभावपूर्ण स्पप्टीकरण से सुननेवाले लोग प्रभावित हुए, यह तो साफ ही था । फिर 
भी छगता था कि कुछ हे जो महसूस करते हे कि एक शब्द के इन दोनों अर्थों मे 
अन्तर और सम्बन्ध होने के खोत पर कुछ और भी कहे जाने की आवश्यकता हूँ। 
मेने अपने मन में सोचा कि “कही ऐसा तो नहीं है कि अपनी ज्ञान या चेतना और सत्ता 
( [एवम गत छेथप्रष्ठ ) के जिस भेद की पहचान हमें ग्रोक दर्शन से विरासत ही 
में प्राप्त होगई है, भारतीय दर्शन अपनी सूक्ष्म विचार-गहनता के बावजूद उस पहचान 
' को भूल ही गया हो | चेतना यानी वास्तविकता का हमारे ज्ञान पर प्रतिविम्बवित हुआ 
रूप | और सत्ता यानी वास्तविकता का वह स्वरूप जो ईब्वर-ज्ञान में प्रतिभासित है । 
मुझे यह्‌ विश्वास नही हुआ कि ऐसा मूल-भेद भारत के उद्भट विचारकों की पहचान 
से छूट गया होगा, पर सोचा कि सम्भव है प्रचलित सृत्र-वाक्यो मे इस अतर की और 
उनका ध्यान न गया हो । 
मसलन गाधीजी के ये वाक्य लीजिए “सत्य वह है जो है, और पाप वह है जो 
नही' है । ” “हिन्दू-बर्म सत्य का धर्म है और सत्य है परमेण्बर ।” “सत्य के सिवा कोई 
भौर ईदवर नही है ।” 
जो हो, मुझे उस समय प्रतीत हुआ कि ऐसे सव वाक्यों में सत्य” के स्थान पर 
/'वास्तव' रक्‍खा जाय और देखा जाय कि कहाँतक इससे स्थिति स्पष्ट हो सकती हूँ । 
इस परिवर्तेत पर पहली वात तो यह कि सम्भावना को अवकाश मिलता है कि 
सत्य को कुछ सँकरा करके यह परिभाषा दे सके कि वह आदमी के मस्तिष्क के दर्पण 
पर पडी वास्तविकता की छवि और झलक है । धामिक भाषा में उसी वात को कहे 
तो सत्य “ईइवर का शब्द” होता है । (केपलर की वानी हैं “शो ईव्वर, मे तेरे पीछे 
तेरे ही विचार विचारता हूँ ।”) पर द्रसरी वात उध्च परिवर्तेन से यह होती है कि 
ज़िचारणा के अतिरिक्त अन्य दूसरे प्रकार के अनुभवों में भी हम वास्तविक की द्सरी 
ध्भभिव्यक्तियो को पासके । जो हम सोचते हे उसके साथ, और अतिरिक्त, जो हम 
“करते हे उसमे भी, 'वास्तव' प्रतिविम्बित क्यो नहो ? क्यो न सद्विचार के साथ 
सत्कर्म भी उसी की व्याख्या हो ? इच्छापूर्वक किये गये हमारे कर्म में सार्थंकता का 
बोध इससे ज्यादा और हमें कब होता है जवकि हमे लगता हो कि दुनिया जो हमसे 
माँगती थी, वही हमने किया हैं ? एक बार फिर घामिक भाषा में उसी को कह तो 
“ईज्वर की इच्छा से अभिन्न होजाने से वढकर मानवेच्छा की और सार्थकता ब्या हैं ?' 
हम जानते तो हूँ कि उचित काम अपनेआप में काफी नहीं है, वल्कि उसके किये जाने 
की प्रेरणा भी उचित भावना में से आनी जरटरी है । इसी तरह क्या यह नही हो- 
सकता कि औरो को प्रेम करने मे अपनी और पराई दोनो की वास्तविकता परम 
३ ४6 आधी +ग0छ पीर पंप गाते पाल पृष्ठ आशी प्राक्ृपट 0७ ९८ 
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अनायास और स्पष्टतय भाव से हमे उपलब्ध होआती है ? इससे पर के प्रति आत्म- 
भाव से प्रेम ही सत्य-ज्ञान ठहरता है। बन्धु-भाव को विस्तृत कीजिए, यहाँतक कि 
जीव-मात्र उसमे आजाये, जैसे कि गाधीजी ने किया है । “अपने पडोसी को तू अपनी 
तरह प्रेम कर ।” “ठीक, पर पडोसी कौन ?” तो गाधीजी उत्तर देते हे “जीव-पात्र 
तेरा पडोसी हैं।” इस भाव को अपनाने और विस्तारने से वस्तु-मात्र के अन्तरग (यानी 
ईदवर या प्रकृति) को ही क्या हम नही पा छेगे ? सो प्रेम के द्वारा अधिक किसी 
को कैसे जाना या पाया जा सकता हैं ? और “कीट-पतगो और पश्ु-पक्षियो से,लेकर 
मानवो तक जीवमान्र का जो जितना श्रेष्ठ प्रेमी है उतना ही वह उत्कृष्ट उपासक है।” 

पर ऊपर के शब्द-परिवत्तेन के पक्ष मे जो कहा जा सके, वह कहने पर भी, प्रश्न 
शेष रह सकता हैं कि 'सत्य' 'और “वास्तव' को पर्यायवाची शब्दो के तौर पर इस्तेमाल 
करने की आदत जो दार्शनिको तक मे फैली हुई है, ज्ञान के स्वरूप-निर्णय के दृष्टिकोण _ 
से देखने से उसका समर्थन नहीं होता है। प्लेटो ने ज्ञान में श्रेणियाँ रखी है। 
सामान्य जीवन में जो इन्द्रियगोचर या इच्छा-कल्पना द्वारा प्राप्त होता है वह ज्ञान 
एक । और उनका हेतु और कारण-सम्बन्धी वैज्ञानिक ज्ञान दूसरा। इन सिरो के बीच 
फिर तारतम्य है ही । पहले के उदाहरण में हम अपने सूर्योदिय के ज्ञान को ले सकते 
है । अपनी धुरी पर सुर्य के चारो ओर धरती के घूमने के ज्ञान को दूसरे प्रकार का ' 
ज्ञान कहना होगा । इन दोनो ही मे ज्ञान और ने य-वस्तु मे पार्थक्य, अन्तर, रहता हू। 
लेकिन प्ठेटो की धारणा थी कि एक और भी ऊँची सतह है, जहाँ ये दोनो मिल जाते 
है फिर भी जो इनसे ऊँची रहती है। वहाँ ज्ञान मे प्रत्यक्ष अनुभूति भी है और 
मानसिक अनुमान और चेष्टा को भी स्थान है। दोनो ज्ञान रहकर दोनो की अपूर्णता 
का ज्ञान भी वहाँ रहता है । हम मानले कि केपलर को यही विश्व-रूप-दर्शन हुआ 
था, जबकि उसने नभोमण्डल को मानव की भाति न देखकर वैसे देखा जैसे कि स्वय 
ईदवर-ज्ञान में वह भासमान हो | याकि कवि जब ऐसा वर्णन करता है कि माने 
तमाम वस्तु उसमे हैँ और वह उनमे, तव उसकी अनुभूति उसतक उठती हैं । पश्चिम 
में पाठकों को इस सिद्धान्त मे बडी अडचन हुई और उसपर वे खीझे भी है । पर 
पूर्वी पाठकों को तो यह ऐसा लगता है जैसे कि यह उन्ही का सपना उन्हें कह रहा हा 
कि वह सिद्धात ऐसा प्रत्यक्ष है जो साक्षी दाशनिक या कवि के ही नही, सन्त के भी 
नित्य जीवन की वस्तु हैं| में तो मानता हूँ कि पूरव के लोगों का यह रृवप्त सच्चा 
है और सिहद्वार* से उनको प्राप्त हुआ है । 

१ मूल में शब्द है 'हानें-गेट'। ग्रीक कवियों के अनुसार झूठें सपने तो आदर्मियो 
के पास स्वर्ग से हाथीदात के एक सुन्दर द्वार में से भेजे जाते थे | लेकिन सच्चे सपने 
एक सींग (077) में होकर पहुँचते थे। उस हानें-गेट' को अनुवाद में सिह-हार 

« कहा है ।--सम्पादक 
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माननीय बाइकाडण्ट हेलीफेक्स, एम. ए.. डी सी एल 
[ फॉरेन ऑफिस, लन्दन ] 

काग कि आप गावीजी के अभिनन्दन में जो ग्रन्थ तैयार कर रहे हे, उसके 
लिए आपके निमत्रण को स्वीकार कर में एक लेख लिख सकता। जो आज के भारत 
को जानते हे, या उसके बारे में अधिक जानना चाहते है, वे सभी उस पुस्तक को 
उत्मुकतापूर्वक पढेगे । केकिन काम का वोझ मुझ पर इतना हैं कि भय हैं कि लेख 
भेजना मेरे लिए सम्भव न होगा। 

भारत के राष्ट्रीय आन्दोलन का स्वरूप और शक्ति एक प्रकार से बहुत हृदतक 
और अपूर्व रूप में गाधीजी के व्यक्तित्व में मूतिमती हुई है। आदर्श के प्रति उनकी 
निष्ठा, और जो कर्त्तव्य माना हैँ, उसके लिए अपने ऊपर हर प्रकार का बलिदान 
स्वीकार करने की उनकी उद्यतता के कारण देशवासियों के हृदयों मे उनका अद्वितीय 
स्थान वन गया है । 
, मुझे वे दिन सदा याद रहेगे जबकि सुलह के रास्ते की तलाब में हम लोगो 
ने वहुत नजदीक और साथ होकर काम किया था। उनके और मेरे अपने विचार में 
किसी समय, कुछ, भौर जो भी, अन्तर रहा हो, उस गभीर आत्मिक गक्ति को पहचाने 
वगैर में कभी नही रह सका, जिसकी प्रेरणा से अपने विश्वास और निष्छानुकूलछ कार्यो 
के लिए वडे-से-वर्डे उत्सर्य की ओर वह बढते रहे हे । 
श्र 


नर 


+ ५) + 


+  $ 
अपूटन सिंक्‍्लेयर 
[ पसाडेना, केलीफोनिया ] 


गाधीजी के व्यक्तित्व और कार्यो के प्रति अत्यन्त प्रणसा प्रकट करने में माप 
और अन्य वन्चुओ का साथ देते सचमुच मझे वडी खुभझी होती हैं। उनके सब विचारों 
में तो में सहमत नही हो पाता हूँ । दुनिया के दो विपरीत दिशाओं में रहकर हममें 
वैसी सहमति की आशा भी मुश्किल से की जा सकती है, लेकिन उनकी उच्च भावना 
और हादिक मानवी करुणा ने सारी दुनिया के मानव-हितैपियों का उन्हें स्वेहभाजन 
बना दिया हैं । 


या 
आधर एच० कॉम्पटन 
पी-णच डी., ण्ल-ण्ल डी. 
[ प्रोफेसर आऑँव फिक्षिक्त, शिकागों यूनिवर्सिटी ] 

आपको अवसर मिले तो मेरी इच्छः है कि आप गाधीजी को मेरे परम आदर 
के भाव पहुँचा दे । उनका जीवन दुनिया के लिए देन है । उस जमाने मे जबकि यह 
परम अनिवाय है कि हम मनृष्य-जाति की जरूरी समस्याओ को शान्ति के उपाय से 
सुलझाने का रास्ता पाये, गाधीजी ने भारतवासियो को आत्म-साक्षात्कार में मदद 
पहुँचाई है । ये अधिक शान्तिपूर्ण उपाय किस प्रकार कारगर हो सकते है, यह दिखाने 
में वह अग्नणी रहे हे । 


के + 4 4 [00७ 
लेखकों के संक्तित परिचय 

१ सर सर्वपल्ली राधाकृष्णन---आप भारतीय दर्शन-शास्त्र के प्रकाण्ड विद्वान हूँ 
ओर सन्‌ १९३६ से आक्सफोर्ड यूनिवर्सिटी मे भारतीय दर्शन-झास्त्र के प्रोफेसर हे । आप 
प्रथम भारतीय हे जिन्हे यह सम्मान प्राप्त हुआ है । आप भाद्य-यूनिवर्सिटी के वाइस- 
चासलर रह चूके हे और आजकल कलकत्ता विश्व-विद्यालय मे दर्शन-शास्त्र के प्रोफेसर 
और काशी हिन्दू-विश्वविद्यालय के वाइस चासलर हे । प्रस्तुत पुस्तक का आपने ही 
सम्पादन किया हैं । 

२. होरेस जी अलेफ्जेण्डर--आप इग्लेण्ड के क्वेकर सम्प्रदाय के सदस्य 
और वहाँ के गावी-विचारवादियो मे प्रमुख व्यक्ति है । 

३ दीनवन्घु एण्डरूज--महात्मा गावी के आप परम मित्र थे। भारत की सेवा में 
आपने अपना जीवन लगा दिया था । शान्ति-निकेतव के आप उपाध्यक्ष रहे । महात्मा 
गावी पर लिखी आपकी पुस्तक महात्मा गावी--हिज ओन स्टोरी” बहुत प्रसिद्ध और 
उपयोगी है । प्रवासी भारतीयों की समस्या सुलझाने में आपने बहुत ज्यादा काम 
किया था । ४ अप्रेल (१९४०) को कलकत्ते में आपकी मृत्यु हो गयी । 

७. जाज एस. अरेण्डेड--आप थियोसफीकल सोसायटी के अध्यक्ष है, वनारस 
के सेण्ट्रल हिन्दू कालेज ,के प्रिसिपल, होल्कर सरकार के शिक्षाधिकारी और सेवा- 
समिति बॉय स्काउट एसोसियेशन के डिप्टी चीफ स्क्राउट रह चूके हूँ । मद्रास से 
प्रकाशित “न्यू इण्डिया' के सम्पादक भी रहे हे । 

४. वी. एस. अजारिया--आप तिन्नेवली की भारतीय मिशनरी सोसायटी के 
सस्थापको में से एक हे और दोर्णाकेल मिशन के अध्यक्ष हे । 

६. अरनेस्ट बारकर--आप केम्ब्रिज विव्वविद्यालय में राजनीति-विज्ञान के 
अध्यापक है । लूदन के किग्स कालेज के प्रिसिपल रह चुके है । 

७, लारेस विनयान--आप लन्दन की रायल सोसायटी भाँव लिटरेचर के फेलो 
भौर एकेडेमिक कमेटी के सदस्य है । मु 

८; श्रीमती पर्क एस बक--आप अमरीका की सुप्रसिद्ध लेखिका है । आपकी 
रचनाओ को अच्तर्राष्ट्रीय रयाति प्राप्त हुई हैं । साहित्य के लिए आपको नोबल 
पुरस्कार मिल चुका हूँ । 

* ६ लायोनछ कर्टिस--आप आउसफोर्ड के आल सोल्म कालिज मे हे । ट्रास- 
वाल की लेजिस्केटिव कौसिल के सदस्य तथा औपनिवेशिक आफिस में आयरलंण्ड के 
मामलो में सरकार के सलाहकार रहे हे । 
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१०. डाँ० भगवानदास--आप दशेन-श्षास्त्र के प्रकाण्ड पण्डित हे । प्राचीन 
धघाभिक ग्रथो का आपका अध्ययन गहन है । आपका जीवन अत्यन्त सात्विक, सरल और 
सीधा-सादा है । आप भारत के इने-गिने विद्वानों में से एक हैं । 

११, अलबटे आइल्स्टाइन--ससार के प्रसिद्ध वैज्ञानिकों मे आपकी गणना 
हैं। भौतिक ज्ञास्त्र के किए आपको सन्‌ १९३१ में नोवर पुरस्कार मिल चुका है । 
आपके सापेक्षवाद के मूल सिद्धान्त ने विज्ञान मे हलचल मचा दी है । यहदी होने के 
कारण आप जमंनी से निर्वासित कर दिये गये हे । 

१२. रिचर्ड वी. श्रेग---आप अमेरिका के प्रसिद्ध वकील और अर्थ॑शास्त्री हे । 
सन्‌ १९२५-२६ मे सत्याग्रह-आश्रम में रह चुके हे । चर्खा और खादी के विषय मे वहाँ 
आपने शास्त्रीय अध्ययन किया और खादी के अर्थ-गास्त्र पर आपने एक पुस्तक लिखी 
हूँ । अमेरिका में महात्माजी के विचारों के--विज्येपकर सत्याग्रह और अहिंसा के--- 


आप समर्थक हे तथा गाधी-विचारवादियो के नेता और पथ-प्रदर्शक हे । आपकी नयी . 


पुस्तक 'दि पावर आँव नॉत वायलेस' का अनुवाद शीघक्र ही मण्डलरू से प्रकाशित 
हो रहा है । 

१३. जेराल्ड हेयडें---भआाप अमे।रका-निवासी है । आपके “आइचयेजनक विश्व! 
और 'साइस इन दी सेकिंग' पर हुए ब्राडकास्ट वहुत प्रसिद्ध है । 

१४. कार्ल हीथ---आप क्वेकर सम्प्रदाय के है और विलायत के गाधी-विचार- 
वादिया में अग्रणी हे । इग्लैण्ड के शासनकर्त्ताओं और राजनीतिज्नो पर आपका बहुत 
प्रभाव है । 

१५, विलियम अर्नेस्ट हॉँकिग-- आप हारवर्ड यूनिवर्सिटी से दश्षन-शास्त्र के 
अध्यापक हे । । 

१६. पादरी जान हेस होसम्स--आप न्यूयार्क के कम्यूनिटी चर्च के मिनिस्टर 
हे | 'यूनिटी' पत्र का आप सपादन करते हे । अमेरिका में गाधीजी के सिद्धान्तो की 
ओर लोगो का ध्यान खीचने मे आप अग्रणी हें । 

१७ आर. एफ अल्फेड हार्नहे--आप विट्वाटरस्रेण्ड ( दक्षिणी अफ्रीका ) 
यूनिवर्सिटी में दर्णेन-शास्त्र के अध्यापक और दक्षिणी अफ्रीका के रेस रिलेशन इन्स्टीट्यूट 
के प्रघान है । 

१८. ऑनरेबछठ जॉन एच. हाफम्रेयर---आप विटवाटरजख्रेण्ड यूनिवर्सिटी 
( दक्षिण अफ्रीका ) के चासलर हे । 

१६ छारेस हाउसमेन--आप प्रसिद्ध लेखक, कलाकार और गणित के विद्वान है । 

२०. जान एस होयछण्ड--आप वर्मिघम की वुडब्रुक वस्ती में छेक्चरर है । 
नागपुर के हिमलाप कालेज मे इतिहास और अग्रेज़ी के अध्यापक रह चके हूँ । भारत 
में सार्वजनिक सेवा के कारण आपको 'कमरे हिन्द' स्वर्णददक मिला था ! 
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२१ सर मिरजा एम इस्माइछू--आप मैसूर राज्य के दीवान हे । लन्दन में 
हुई तीनो भारतीय गोलमेज परिषदो में भारत के विभिन्न राज्यो के प्रतिनिधि वनकर 
सम्मिलित हुए थे | 

२२. सी ई एम. जोड--आप यूनिवर्सिटी आँव रूदन के वर्कवैक कालेज में 
दर्शनशास्त्र और मनो विज्ञान के मुख्याध्यापक है। अग्रेजी में दर्शन-शास्त्र तथा सामाजिक 
तत्त्वज्ञान के अनेक अगो पर प्रामाणिक पुस्तके लिखी है । 

२३. रूफस एम जोन्स--आप हेवरफोर्ड कालेज में दर्शन-गास्त्र के अध्यापक 
हे ।'दी अमेरिकन फ्रेंड' और '“प्रेजेण्ट डे पेपर के सम्पादक रहे है । 

४ स्टीफेन हॉवह्माउस--आप इग्लेण्ड के प्रभावशाली ईसाई शान्तिवादी हे । 

२४५. ए वेरीडेढ कीथ- आप एडिनवरा यूनिवर्सिटी में सस्क्ृत और दर्णनशास्त्र 
के अध्यापक है । १९०७ में हुई कोलोनियल नेवीगेशन कान्फ्रेस मे आपने सम्राट की 
सरकार का प्रतिनिवित्व किया था । ब्रिठिण साम्राज्य तथा उसके उपनिवेशों के विधान 
के आप सर्वमान्य प्रामाणिक विशेषज्ञ हे । 

२६. काउण्ट दरमन काइजरलिंग--आप डा्मइटाट ( जर्मनी ) के स्कूल 
आँव विजूडम' के सस्थापक है । जमंनी के प्रवाव विचारको में से हे और सासक्ृतिक 
क्षेत्र में एक नवीन विचारधारा के निर्माता है । 

२७ जाल लेन्सवरी--भाप छन्दन की पार्लमेण्ट के सम्मान्य सदस्य है | कुछ 
समय पूर्व तक आप लेवरपार्टी के प्रधाव और पालेमेण्ट में विरोबी दल के नेता रह चुके 
है । वहाँ के सार्वजनिक जीवन में आपका बहुत प्रभाव हैं । 

८. प्रोफेसर जॉन मेकमरे--आप हलन्‍्दन के यूनिवर्सिटी काछेज में दर्शन- 
शास्त्र के अध्यापक है । जोहान्मवर्ग ( दक्षिण अफ्रीका ) की विटवाटरज्ैण्ड यूनिवर्सिटी 
में दर्शन-शास्त्र के अध्यापक रह चुके हें ! 

२६, डान साल्वेडोर डी मेड़ियागा--आप लन्दन-निवासी है । १९२१-३६ 

“तक आप राष्ट्रसघ मे स्पेन के स्थायी डेलीगेट रहे हे । १९३१ में स्पेन के राजदूत 
वनकर अमेरिका और १९३२-३४ में फ्रास गये । स्पेन के आवुनिक लेखकों मे आपका 
ऊँचा स्थान है । ५ 

३०. छुमारी इथिछ सेनिन--आप प्रसिद्ध उपन्यासकार और जर्नलिस्ट 
'पैलीकन! की सहायक सम्पादिका रह चुकी है । 

३१. मेरिया मोण्टीसरी--बाप एक नवीन शिक्षा-पद्धति की आविप्कर्नी है, जो 
मौण्टीसरी-पद्धति कहलाती है । आप प्रथम महिलय हे, जिन्हें रोम की यूनिवर्सिटी ने 
'डाक्टर आऑँव में डिसन' की उपाधि से सम्मानित किया हैं। बच्चो के मनोविज्ञान का 
आपने अच्छा अध्ययन किया हैँ | आप मौण्टीसरी ट्रेनिंग कालेज की और १९०७ में 
वार्सलिना मे स्थापित मीण्टीसरी रिसर्च इन्स्टीट्यूट की डाइरेक्टर हे । 
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३२. आधेर मूर--आप सुप्रसिद्ध अग्रेज़ी पत्र 'स्टेट्समैन' के प्रधान सपादक है । 

३३. गिलछबटे मरे--आप ऑक्‍्सफोडड यूनिवर्सिटी मे अध्यापक हे। कुछ काल 
तक आप ग्लास्गों यूनिवर्सिटी में ग्रीक साहित्य के अध्यापक रहे है । यूरोप के प्राचीन 
साहित्य के प्रधान विद्वान माने जाते है।. - : 

३४. योन्र नागूची--आप जापान के प्रसिद्ध राजकवि है । टोकियो यूनिवर्सिटी मे 
अग्रेज़ी के प्रोफेसर है । जापानी काव्य-साहित्य पर आपने कई पुश्तके अग्रेज़ी में लिखी हे । 

५. डा० पद्टामि सीतारामया--देग के प्रमुख काग्रेसी नेताओ में से आप एक 
है । प्रभावशाली लेखक और वक्ता हैँ। काग्रेस महासमिति के सदस्य रह चुके हूँ । 

३६. कुमारी मॉड डी. पेट्री--आप सुप्रसिद्ध छेखिका और कैथलिक मॉडरनिस्ट हे । 

३७ हेनरी एस एल. पोछ़क--आप इस्लेण्ड के प्रसिद्ध वकील हे। दक्षिण 
अफ्रीका में महात्माजी के साथी रह चुके है और सत्याग्रह आन्दोलन में जेल भी 
जा चुके है । महात्माजी की आत्मकथा में आपका जिक्र आया है। 

३८. लिवलित पाविस--भआप स्वीजरलूण्ड में रहते है । कुछ वर्षो तक न्यूयाकक 
शहर में जनंलिस्ट रहे हे । 

३६. एम क्युओ ते-शी--आप लन्दन में चीन के प्रतिनिधि है । 

४०. सर अब्दुल कादिर--आप भारत-मत्री के सलाहकार है । पजाब लेजि- 
स्‍्लेटिव कौसिल के प्रथम निर्वाचित अध्यक्ष थे । राष्ट्रस्घ की सातवी अस्ेम्बली मे 
भारत के प्रतिनिधि वनकर गये । पब्लिक सविस कमीशन के सदस्य रह चुके है । 

४१ डॉ० राजेन्द्रप्रसाद--आप देश के प्रमुख राष्ट्रीय नेताओ में से एक है । 
भारतीय राष्ट्रीय काँग्रेस के सभापति रह चुके हे | गाधी विचार-धारा के पूर्णल्पेण 
समर्थक हे । आपका व्यक्तित्व अत्यन्त सरल है । 

४२. रेजिनाल्‍ड रेनाल्‍ड्स--आप अग्रेज़ युवक और विचारक हैँ । विलायत के 
समाजवादी लेखको में आपका विशिष्ट स्थान हैँ। सत्र १९३० में सत्याग्रह का 
आन्दोलन प्रारम्भ होते समय आप भारत में ही थे और वाइसराय के नाम महात्माजी 
का प्रमिद्ध पत्र लेकर दिल्‍ली आये थे । ह 

४३. रोस्याँ रोलॉ--आप सुत्नसिद्ध फ्रेच लेखक हे | सन्‌ १९१५ में साहित्य पर 
आपको नोवलछ पुरस्कार मिला । आपने फ्रेच साहित्य को एक नवीन दिशा दी है । 

४४. मिस माँड रायडन--आप स्वर्गीय सर थाएस रॉयडन की सुपुत्री हैं। ऑक्स- 
फोर्ड यूनिवर्सिटी एक्स्टेन्शन डेलीगेसी में अग्रेजी-साहित्य की अध्यापिका रह चुकी हे । 

४६४६ वाइकाउण्ट सेम्युअल--आप माउपण्ट कार्मेल तथा टीकस्टैय (लिवरपूल) 
के सर्व प्रथम वाइकाउण्ट बनाये गये । छकास्टर की डची के चासछूर रह चक्े 
फिल्ासफी के ब्रिटिग इन्स्टीट्यूजन के अव्यक्ष है । ब्रिदिण लिगरर पार्टी के प्रसिद्व 

नेताओ में से एक हे 
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४६. छार्ड संकी--आप भारतीय गोलमेज परिपद्‌ की सघ-योजना कमेटी के, 
जिसमे कि गाबीजी सन्‌ १९३१ में शामिल हुए थे, अव्यक्ष थे । आप महात्माजी के 
प्रभथसको में से हे । 

४७ डी. एस शर्मा--मद्रास के पचिश्रप्पा कालेज में आप अग्रेज़ी के अध्यापक 
है | गाबीजी के ऊपर आपने अग्नेज्ी मे एक काव्य लिखा और “गाषी सूत्रम' नामक 
एक दूसरे ग्रन्थ का भी निर्माण किया है । 

४८. श्रीमती क्लेयर शेरीडन--आप स्वर्गीय मोटेन फ्रेचन की सुपुत्री हे । आप 
प्रसिद्ध शिल्पकार और लेखिका है । 

४६ जे सी. स्मट्स--दक्षिण अफ्रीका के आप प्रधान मन्‍्त्री हे । प्रारम्भ में 
आप गाधीजी के विरोधी थे | अब आप उनके प्रशसको में से हे। आपके बारे में 
महात्माजी की 'आत्मकथा' में काफी जिक्र आया है । 

४० रवीन्द्रनाथ ठाकुर--आप प्रथम भारतीय है जिन्हें अपनी रचना 'गीता- 
जलि' पर नोवल पुरस्कार मिला है। 'विश्वभारती (शान्ति-निकेतन) के सस्थापक 
है । भारतीय संस्कृति के एक श्रेष्ठ प्रतिनिधि माने जाते हे । 

४१. एडवडे टॉमसन--आक्सफोर्ड के ओरियण्टल कालेज के आप 'फैलो हे । 
शान्ति-नि्केतन मे रहे है और रवीन्द्रनाव ठाकुर की आपने जीवनी लिखी है । आपकी 

“पुस्तक “अदर साइड आऑँव दी मैंडल वहुत प्रसिद्ध है । 

४९२ श्रीमती सोफ़िया वाडिया--आप बम्वई से “आर्यन पाथ' नामक भासिक 
पत्र निकालती है | 'इडियन पी० ई० एन०” की सम्पादिका हें । शान्तिवाद की प्रवरू 
समर्थक है । 

४३. पादरी फॉस वेस्टकॉट--आप भारत के लाट पादरी और कलकत्ता के 
लॉड विश्वप है । 

४५४ जैक सी विंसलो-आप ईमाई मिशनरी है और पूना के ऋाइस्ट सेवा-सघ मे है । 

/ (५ एच० जी० बुड--बरमिघम की वृडबक बस्ती के शिक्षा-विभाग के डाइ- 

* /रेबटर हे | केम्ब्रिज यूनियन सोसायटी के अध्यक्ष और केम्त्रिज के जीसस कालेज मे 
इतिहास के अव्यापक रह चुके हें । 

४६ सर फ्रासिस यग हसबेण्ड--आप इन्दौर और काइ्मीर राज्यो के रेजीडैण्ट 
और रायल भोगोलिक सोसायटी के अध्यक्ष रहे है । मध्य एशिया के दुर्गंम मार्गों की 
खोज में आपने अग्रणी का काम किया हैं । भारतीय तत्त्वजान में आप बहुत दिलचस्पी 
रखते ६ । विदव-वर्म-सभा के अध्यक्ष है । 

४७. सर एल्फेड जिमेनें--जाप ऑक्सफोड यूनिवर्सिटी में अन्तर्राष्ट्रीय सम्बन्ध 
के अध्यापक है । ऑक्‍्सफोड के न्यू कालेज में प्राचीन इतिहास के अध्यापक रहे है । 
राष्ट्रसध के विधान के विशेषज्न माने जाते है । 


डे 


२७४ गाँधी-अभिननन्‍दन-प्रन्थ 


(८. आरनल्ड ज्वीग--आप प्रसिद्ध उपन्यासकार और नाटककार है । 

(६. छाड्ड हैलीफ़ेक्स--आप इग्लैण्ड मे वेदेशिक सचिव हे और इससे पहले 
युद्ध-सचिव भी रहे है । १९२६-३१ में आप (इविन) भारत के वाइसराय, १९३२-३५ 
में बोर बाँव एजूकेशन के अध्यक्ष रहे हैं। सन्‌ १९३१ में गाधीजी का आपसे ही 
समझौता हुआ था, जो गावी-इंविन पैक्ट कहलाता हैं । 

8०. अप्टन सिंकु यर--आप सुप्रसिद्ध अमेरिकन लेखक हे। समाजवादी 
विचारो को फैलाने मे आपने वहुत परिश्रम किया हैँ । आपको साहित्य के लिए नोबल 
पुरस्कार भी मिल चुका हैं । 

६१. ए० एच० कास्पटन--आप शिकागो यूनिवर्सिटी में फिजिक्स के अध्यापक 
है । पजाब यूनिवर्सिटी के विश्ञेप लेक्चरार और शिकागों यूनिवर्सिटी बस्ती के अध्यक्ष 
रहे हे । फिजिक्स मे आपको नोवल पुरस्कार मिला हैं । 

६२. जे० एच० मुरहैड--आप वर्मिघम यूनिवर्सिटी मे दर्शनशास्त्र के अध्यापक 
थे। ग्लास्गों यूनिवर्सिटी में लेटिन के अध्यापक रहे थे । 


। 


सस्ता साहित्य मण्डल 
'सर्वोदय साहित्य माला की पुस्तकें 
[ नोट--2< चिन्हित पुस्तक अप्राप्य है|. : 


१--दिव्य जीवन (ओ। 
२---जीवन-सा हित्य १॥) 
“३--तामिल वेद ॥]) 


४--व्यसन और व्यभिचार ॥॥८) 
५---सामाजिक कुरीतियाँ& ॥॥) 
६--भारत के स्त्री-रत्त श 


७--अनोखा> १८.) 
८-जअद्यचर्य-विज्ञान ॥<)] 
९--यूरोप का इतिहास श) 
१०---समाज-विज्ञान ॥॥) 


१?-खहर का सम्पत्ति गास्त% ॥॥5) 
१२--गोरो का प्रभुत्व// ॥॥<] 
१३--चीन की आवाज? 2) 
१४- दक्षिण अफ्रिका का 
सत्याग्रह १॥) 
१५--विजयी वारडोली>< २) 
१६--अनीति की राह पर ॥छट 
१७--सीता की अग्नि-परीक्षा ।:) 


१८--कन्या-शिक्षा ] 
१९--कर्मंयोग । 


२०--कलवार की करतूत <) 
२१--व्यावहारिक सभ्यता ॥॥] 
२२--अँबेरे में उजाला ॥ 
२३--स्वामीजी का वलिदान> <) 
२४--हमारे ज़माने की गुलामी>< |) 


२५--स्त्री और पुरुष ॥) 
२६--घरो की सफाई तल 
२७--क्या करे ? १] 
२८--हाथ की कताई-बुनाई>८ ॥-] 
२९---आत्मोपदेण२ ॥ 


३०-नयवार्थ आदर्णग जीवन ॥॥-]] 
३१---देखो नवजीवन माला 


३२>-गगागोविंदर्सिह& व) 
३३--श्रीरामच रित्र १॥) 
३४---आश्रम-हरिणी ] 


र२५--हिंदी मराठी कोष४ २) 
३६--स्वावीनता के सिद्धान्त ॥) 
३७-महान्‌ मातृत्व की ओर ॥<] 
३८--भिवाजी की योग्यता 


३९---तरगित हृदय ॥) 
४०--नरमेव १॥) 
४१--दुखी दुनिया || 
४२---जिन्दा लाण» ॥)] 


४३--आत्मकथा (गाधीजी) १) १॥) 


डें४ड--जब अग्रेज आये. शल) 
४५---जीवन-विकास १॥) 
४६--किसानों का विगुल>* छ#|] 
४७--फाँसी ! 5) 
४८--अनासक्ति योग ८) ७) ॥] 


४९--स्वर्ण-विहान>< ।>) 


>> मर व्न्‍न्‍ूथथ- 


॥ 
५०--मराठो का उत्थान-पतन २॥॥) 


५१---भाई के पत्र $$| 
५२---स्वगत> पड] 
५३--युगधर्म २< श्ब्ट) 
५४---स्त्री-समस्था १॥॥ 
५५--विदेशी कपडे का 
भुकाबिला - ॥<) 
५६--चिंत्रपट छ। 
५७:---राष्ट्रवाणी2८ ॥<]) 
५८---इंग्लैण्ड मे महात्माजी ॥॥] 
५९--रोटी का सवार १] 
६०--देवी सम्पद्‌ | 
६१--जीवन-सूत्र ॥]) 
६२---हमारा करूक ॥<;] 
६३--बुदुजूद ।|] 
६४--सघर्षे या सहयोग ? श॥) 
६५--गाधी-विचार-दोहन ॥॥] 
६६-- ए शिया की क्रान्ति: १॥॥) 


६७--हमारे राष्ट्र-निर्माता-२ १॥) 


६८--स्वतत्रता की ओर. १॥) 
६९--आगे बढो ' ॥] 
७०--बुद्ध-वाणी ॥2] 
७१--कांग्रेस का इत्तिहसल २॥) 
७२--हमारे राष्ट्रपति १] 


७३-- मेरी कहानी (ज०नेहरू) २॥) 
७४--विश्व-इतिहास की झलक 
(जवाहरलाल नेहरू) ८) 
७५--पुत्रियाँ कैसी हो ? ॥]) 
७६--नया शासन विधान-१ ॥॥] 


७७--( १) गाँवों की कहानी 
७८--(२-९) महाभारत के पात्र [₹ 
/ ७९---सुधार और सगठन 
८०--( ३) सतवाणी | 
८१--विनाश या इलाज क्र 
८२--(४) बग्रेज़ी राज्य में. * 7 
हमारी आर्थिक दया ॥॥ 
८३--(५) छोक-जीवन -._ [9 
८४--गीता-मथन १॥) 
८५--( ६) राजनीति प्रवेशिका ॥|) 
८६--(७) अधिकार और कतेव्य ॥|) 
८७--गावीवाद समाजवाद ॥॥)] 
८८--स्वदेशी- और ग्रामोद्योग ॥॥| 
८९---( ८) सुगम चिकित्सा ॥) 


९०--प्रेम मे भगवान्‌ ॥] 
९१-महात्म गराघी 5) 
९२--ब्रह्म चयें ।)। 
९३--हमारे गाँव और किसान ॥|) 
९४---अभिनन्वन-ग्रथ २] 


९५--हिन्दुस्तान की समस्याये १) 
९६--जीवन-सदेण ॥॥) 

९७--समन्वय २) 
९८--समाजवप्द पूँजीवाद ४) 
९९--समेरी मुक्ति की कहानी ॥|) 


१००--खादी-मीमासा १॥॥] 
१० १--बापू ॥) १॥ २) | 
१०२-विनीवा के विचार ॥) ५४ 
१०३--लडखडाती दुनिया. ॥॥ 
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